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॥ श्री३ः ॥# 
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सोनगढ़ से सम्बंधित 


समाधानचन्द्रिका 


लेखक 
श्रीमान्‌ पं० शिखरचन्द्र जो शास्त्री ईशर, (हजारोबाग) 


खम्पादक 


श्रीमान्‌ पं० शिवजी राम जी जेन पाठक राँची 


प्रकाशक 
मांगीलाल कन्हैयालाल जेन (हजारीबाग) 


प्रथम बार | पोष ! मूल्य 
१००० सं० २०१४ सद्व्यवदार 


(कक) 
सम्पादक्ीय वरूप्य 


गतबर्ष सोनगढ़ से श्रीकानजी मद्दाराज़ बम्बई इंदोर फोरो- 
जाबाद कानपुर बनारस आदि में घूमते हुए संघ सद्दित श्री 
सम्मेदशिश्षर जी एवं ईशरी भी पधारे थे, उस समय तक बहु- 
भाग समाज को यद्द आशा हो गई थी, को पूज्य वर्णी १०४ श्री 
गणेश पअसाद जी एव श्री कान जी मद्दाराज के सुबर्णमयसुयोग 
में ततक्तनिरशांय हो जायगा। इसी आशा से सारी उपस्थित 
समाज ने भगोरथ प्रयत्व भी किया, परन्तु श्री कानजी 
महाराज आशावान्‌ समाज को निराशदशा में ही छोड़कर 
टाटानगर चितरजन कलकत्ता दिल्ली आदि की शेर करते हुए 
स्वल्प काल में दी स्वस्थानासीन हो गये। मधुवन के मधुर 
भाषणों से साधारण जनता उनके प्रभाव मे भावुक न हो जाय 
ओर समीचीन दि० जेन सिद्धान्त की अनुयायी बनी रहकर 
ही आत्मऋल्याण करती रहे। इस सद्भावना से प्रेरित 
कलकत्ता निवासी श्री प० बाबू लाल जी शास्त्री ने पॉच प्रश्न 
उक्त बर्णाज्ञी महोदय के पास भेजे | परन्तु अस्व॒स्थवा के कारण 
वे स्वय उत्तर नहीं लिख सके, इसी से श्रीमान्‌ प० शिसत्रर चद्र 
जी शास्त्री को आदेश दिया कि आप इन का विशद्‌ उत्तर 
लिखो | वर्णोजी की आज्ञानुसार शास्त्री ने यह समाधान- 
चद्रिका लिखकर वर्णी के सामने उपस्थित कर दी । प्रसग वश 
हमे वर्णी की जी वंदना का सुयोग मिज्ञा और वहाँ ही यह 
आदेश भी मिज्रा कि आप इसको छुपा कर जन समाज के 


(ख) 


खामने उपस्थित कर दो। इस आदश का सदेश इसने 
प्रकाशक महोदयों से किया । फलतः उन की सद्दायता से यह 
प्रकाश में आसकी । इसकी सफलता तभी समझी जायगी 
जब कि समाज इसका अनुभव पूर्ण स्वाध्याय करके अपना 
आत्महित साधन करे। ओर अश्रान्त विचारों को छोडकर 
अनेकान्त सिद्धान्त के अनुसार अपने ग्रहस्थोचित षदकर्मो के 
पालन में दत्त चित्त रहे | 


विनीत $-- 
हा० २० ९२-५७ शिवजी राम जन पाठक 
रॉची 


(ग्रे 
लेखक का आद्य निवेदन 


कल्लकत्ता निवासी श्रीमान्‌ परिडित बाबूलालजी शास्ख्रो 
ने पूज्य वर्शी जी के पास पाँच श्रश्न भेजे थे, ओर वर्णी 
जी से प्राथना की थी कि आप इन प्रभों का आगमानुसार 
उत्तर देकर कृताथ करे । परन्तु श्रीवर्णीजी मद्गाराज 
शारीरिक असमर्थता के कारण स्वयं उत्तर देने को इच्छा 
रहते हुए भी उत्तर नहीं दे सके। इधर कलकत्ता वालों की 
अधिक प्ररणा थी । इस लिये मुझे वर्णीजी ने भाश्ा 
दी, कि तुम इन प्रश्नों का उत्तर सक्षेप मे लिखों तदनुसार 
जेसा कि मेंने आज तक श्रोवर्णीजी के निकट में श्रवण, 
पठन और मनन किया दे, वेसा ही आगम प्रमाणों के 
साथ समाधान त़िखा दे । वस्तुत्ः यह समाधानचन्द्रिका 
पूज्य वर्णीजी श्रीगणेशप्रसादजी महाराज को दे, जैसा 
कि अन्त में दिये हुए उनके प्रवचन से स्पष्ट द्ोता दे, मेंने 
तो केवल लिखा मात्र ही हे। अतः आशा को ज्ञातो दे 
कि जिश्ञाप्ु भव्य जीबों को इसके द्वारा वस्तुस्वरूप को निर्णय 
करने में ययेष्ट सहायता मिलेगी । ओर वास्तविक जैन 
सिद्धान्तों को गहरी छाप शक्ितवृत्ति का अभाव कर भात्म- 
कल्याण को प्ररक द्ोगी । 
झात्मगेवषी $--- 
शिखरचन्द्र जेन इंशरी । 


(थभ) 
अफाशक के दो शब्द 


गत आधषाद़ में चिरुमहावीरप्रसाद के विवाहार्थ 
हम टडासटनगज् गये «थे । बहों पर राँची निवासी 
ओसान्‌ पश्डित शिवजीरामजी जेन पाठक ने इमें 
यह समाधानचन्द्रिका दिखाई, ओर हमे प्रकाशित करने 
के लिये प्रेरित किया, तदनुसार दसने इसे प्रकाशित किया 
है। श्रीमान्‌ पर्डित शिखर चन्द्र जी शार्स्म्न ईशरी बालों 
मे इसका लिखकर ओर उक्त पाठक जी ने इसका सम्पादन 
करके श्रीकानजी महाराज के शअ्रभिभाषणों से दिग्थ्रांत 
भव्य जीवों को जो जेन आगमानुकूल आत्म कल्याण का 
मार्ग सुकाया है वह अनुपम और प्राह्य दे। हमें आशा 
हे कि इसको पढकर लोग जैन घम के अनेकातसिद्धान्त 
पर ध्यान पूथक दिव्यदृष्ट से शुद्धचैतन्य स्वरूप पर श्रद्धा 
रखते हुए यथाशक्ति एवं यथावकाश व्यबह्ाार धर्मस्वरूप 
झपने कक्तेग्या पर दृढ़ रहेगे, ताकि बचेमान अशुद्ध पयोय 
से छुटकारा पाकर क्रमश शुद्धात्मस्वरूप की आ्राप्ति हो जाय। 
हम वक्त विद्वानों के हृदय, से आभारो हैं कि इनकी कृपा 
से हम अपने कत्तंव्य मे कुछ सफल हुए हैं । 


हजारीबाग 


| मांगीलाल कन्देयालाल जेन | 
हा० २० “१२ १७ 






१०५ श्री चुल्लनक गणेश प्रसाद जी बर्णी (ईसरी) 


प़्ज्य 


. 


(करू) 
समपंण 


श्रीबीर सन्मति नत्वा गुरुवर्शिप्रकाशिता ॥ 
व्यक्ता शिखरचन्द्रेण सुसमाधानचन्द्रिका ॥ 


श्री १०४ पूज्य गुरुवयं श्रीगणेशप्रसादजी चुल्लक के 
द्वारा मेने दो अक्षरों का सुबोध प्राप्त किया हे, उस गुरुऋण 
को चुकाने में अपने को असमर्थ पाकर में इस पुस्तिका 
के रूप में श्री गुर्देव के करकमलों में अपनी श्रद्धान्नक्ि 
समपणश करता हैं | 


हे आप पा श्रद्धावनत चरण च चरीक 
सबत्‌ २०१४ शिखरचन्द्र जेन । 







श्री पण्डित ्््् जी ने उपादान निमित्तादि 
के ऊपर सप्रमाण लेख लिखा है। आशा दै कि विद्व- 
दर्ग इस पर विचार कर अपनी सम्मति लिखेंगे । 


-गणेश वर्णो । 








#श्रीवीतरागायः नमः 


वामानंदन कल्लपतरू. जयो जगत दितकार ॥ 
मुनिज्नन जाकी आश करि जाचं शिवफल सार ॥१॥॥ 


अथम प्रश्तः--सोनगढ़ के प्रकाशित मोक्षमाग प्रकाशक की 
किरणों भाग २ में प्र॒ष्टठ २२ पर यह लिखा दे कि “कर्म के 
कारण विकार होता दे--ऐसा जो मानता दे, वह मिथ्या 
दृष्टि है। वह वस्तु के पणशिमन स्वभाव को नहीं जानता है” । 
तथा पत्र २५ पर लिखा है कि “रागादिभाव तू स्वतज्ञ करे 
तो होते हैं किन्तु कम के कारण नहीं होते” । पत्र २६ पर 
लिखते हैं कि 'जो ऐसा मानता है कि कर्म के निमित्त से 
विकार होता है, वह निश्चय ओर व्यवद्दार दोनों का आभासी 
है! । एवं हिन्दी आत्मधर्म न० १शे८ टाइटिल पेज ३ पर 
चब्न्रि पाहुड़गाथा ४ के प्रचचन मे लिखा है कि “कहीं ऐसा 
नियम नही हे, कि जितने प्रमाण में कर्मों का उदय दो, उतने ही 
प्रभाण मे डिगरो टू डिगरी विकार हो। अतः उदयानुसार 
विकार दोता है--यह मान्यता विलकुलश्न विपरीत दे ”। 

क्या उपयुक्त अभिप्राय आगमानुकूल हे ? कर्मोंदय व 
विकारोी भावों में कया सम्बन्ध है ? 


समराधान:---इस प्रश्न पर विचार करते हुये यह सोचना है 
कि आत्मा रबतंत्र होकर रागादि करता है या अन्य कारण है 


( ३ ) 


विकार को लो ऐसा मानते हैं, कि वह अपने आप होता हे + 
इस प्रकार की मान्यता में यह सिद्ध करना केसे बनेगा कि 
वह इस परिमाण (तीत्र मंद भादि) में इस शुभ अशुभ सुख 
दुख आदि के फल वाला होता है ? यह तो नि्षिवाद है कि 
रागह्रषादि भाव तग्तमरूप से हैं। एक प्रकार के नहीं। तथा 
इन्हें विकार दी सर्वत्र क्या दे! कही भी इनका स्वभावरूप 
से कथन नहीं मिलता है। क्योंकि स्वभाव मे तरतमता 
नहीं होती है। विकार को जीव स्वतंत्र द्ोकर नहीं करता है-- 
ऐसा आगम मेँ प्रश्न उठाकर उत्तर दिया गया है-- 
रागादयो बंधनिदानयुक्तास्ते शुद्ध चिन्मांत्रमद्दो3तिरिक्ताः । 
आत्मा परो वा किसु तन्निमित्तमिति प्रणुन्नाः पुनरेवमाहुः | 

कलश २९७४ समयसार बध० 
जह फलिहमणी सुद्धो ण॒ सय॑ परिणमह रायमाईहिं ॥ 
रंगिजदि अण्णेहिं दुसो रत्तादिएहिं दच्बेहिं । २७८ ॥ 
एवं णाणों सुद्धो गण सय॑ परिणमइ  रायमाईहि ॥ 
राइजदि अण्णेद्दि दुसो रागादीहिं दोसेद्दि ॥२७६॥ समयसार 

हक 


कलश अथर्थ:--रागादिको बध का कारण कहा है ओर उन्हे 
शुद्ध चैतन्यमात्र ज्योति से (आत्मा से) भिन्न कद्दा है, तब प्रश्न 
होता दे कि उस_रागादिका निमित्त श्रास्मा दे या कोई अन्य ? 
इस प्रश्न से प्ररित होते हुये आचाय भगवान इस प्रकार 
कहते हैं ।॥९७७॥ 

गाथा-अथेः---जेसे स्फटिकमणि शुद्ध होने से रागादि रूप से 
(ललाई आदि रूप से) अपने आप परिणमता नही परन्तु अन्य 
र्तादि द्वव्यों से वह रक्त (लाल) आदि किया जाता है । उसी 


(रे) 


प्रकार ज्ञानी अथोत्‌ आत्माशुद्ध होने से रागाविरूप अपने 
आप परिणमता नहीं दे परन्तु अन्य रागादि दोषों से वह 
रागी शआ्रादि किया जाता है। २७८--२७६ ॥ 


इस प्रकार जीव को स्घतंत्र होकर कर्ता मानने में प्रत्यक्ष, 
अनुमान तथा आगम अमार्णों से बिरोध आता है | 

यदि रागादि द्वोने में कोई कारण है तो क्या भगवान के 
ज्ञान का प्रतिभास है यास्वय द्रव्य दे या उस्री द्रव्य के अन्य 
गुण, अथवा द्रव्यकर्म ? भगवान के ज्ञान का भ्रतिभास कारण 
कट्टें तो यह कटद्टना ठीक नहीं हें क्‍यों कि ज्ञान का ज्ञेय (अन्य 
द्रव्य, गुण, पर्याय-विकार आदि) के साथ शेयज्ञायकसबध हे 
कारण काय सबंध नहीं हैं। रागादि के जो तरतम भाव होता 
है, अब उसी को देखना हे कि उस समय आत्मा में सगवान के 
ज्ञान के प्रतिभास के अनुसार जो रागादि हुवे--तो क्या वे 
भगवान के ज्ञानके प्रतिभास मे तरतम रूप से आये,सो यहां भी 
हमारी संसारी आत्मा मे रागादि तरतम द्ोगये । यदि ऐसा 
माना जावे तो रागादिका तरतमभावरूप भगवान के ज्ञान के 
आधीन हो जावेगा । ओर भगवान के ज्ञान के प्रतिभास के 
निमित्त कत्तोपने का प्रसग आ जावेगा । 


यदि स्वय द्रव्य को रागादि कारण का माना जावे तो स्वय 
आत्मा अपने चारित्रगुण का घातक बन जावेगा। द्रव्य स्बय 
भाव का घातक द्ोोता नहीं हे । 

यदि रागादि उत्पन्न द्वोने में आत्मा के अन्यगुणों को 
कारण माने तो यह पक्ष भी नहीं बनता,क्यों कि एक गुण दूसरे 
गुण का उत्पादक या घातक नहीं होता । यदि एक गुण दूसरे 
गुणों का घातक दो तो वस्तु का अभाव द्वो जावेगा। 


(६ ४) 
दृव्यकमें रागादि का कारण है यह बात उपयुक्त कथन 
से स्वयं सिद्ध हो जाती हे फिर भी उसका खुलासा इशस् 
प्रकार हे :--- 


परपरिणतिहेतो में हि नाम्नी 5नु मावा- 
दविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: ॥ 

मम परमविशुद्धिः शुद्ध चिन्मात्रमूर्ते- 

भवतु समयसारव्याख्ययेवालुभूतेः ।। ३ समयसार कलश 


अर्थ:---श्रीमत्‌ श्रमृतचन्द्राचाय देव कहते हैं कि इस समयसार 
( शुद्वात्मा तथा ग्रन्थ ) की व्याख्या (टीका) से ही मेरी 
अनुभूति की अथोत्‌ अनुभवनरूप परिणति की परमविशुद्धि 
(समस्त रागादि विभाव परिणति रहित उत्कृष्ट निमलता) हो।। 
यह मेरी परिणति, परपरिणति का कारण जो भोद्द नामक 
कम है, उसके अनुभव से (उदयरूप विपाक से) जो अनुभाव्य 
(रागादिपारिणमों) की व्याप्ति है, उससे निरन्तर कल्माषित 
(मेली) दे और में द्रव्यटष्टि से शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हूँ। 


इस कलश में मोह कर्म को रागादि परिणशति का कारण 
बताया है। इसी प्रकार कथन करनेवाक्षी समयसार में 
२८२ गाथा आदि हैं। 


जेसे अभी राग की उत्पत्ति का विचार किया उसी प्रकार 
बीतरागता पर्याय के प्रतिबधक का भी विचार करते हैं । 

क्या वीतरागता का प्रतिबधक शपना द्रव्य ही है या अपने 
गुण या अन्य कोई | 


( श ) 


यटि बीतरागता रूप पर्याय का आवारक (प्रतिबंधक) अपना 
द्रव्य ही माना जावे तो राग का भी प्रतिबंधक उसी समय 
अपना द्रव्य हो जावे, अपना द्रव्य अपने स्वभाव के लिये 
प्रतिबंधक हो--ऐसा तो कहीं सिद्धान्त ही नहीं दे । नहीं तो 
कोई भी द्रव्य सत्‌ रूप नहीं ठहर सकता । 


सब वीत्तरागता का प्रतिबंधक अपनी आत्मा के अन्य 
गुणों को कहा जाय जेसे ज्ञानांदि, तब भी विवाद उपस्थित 
होता है कि वे ज्ञानादि गुण केसे दूसरे गुय के बाधक हो 
सकते हैं ? नहीं हो सकते । इश्वलिये अन्य कोई द्र॒ध्यकर्म 
कारण ही बाधक ठद्दरता है । 


दो विरोधी ( राग और वीतराग ) बाते एक साथ देखी 
नहीं जातीं। रागादि के अभाव से वोतरागता द्वोती है । जेसे- 
जब्े रागादि क्षीण होते हैं, बेसे-वेसे बीतरागभाव होते हैँ । 
जेसे-जेसे प्रमाण में वीतरागभाव होते है, वेसे-वेसे रागादिका 
आ्भाव परिचय में आता है । इस प्रकार अन्वय (उत्पाद) और 
व्यतिरेक ( प्रतिबंध ) दृष्टि द्वारा कथन किया है। इस कथन से 
द्रत्यकम को दी कायकारणपना सिद्ध होता हे । कहा भी हैः-- 

अन्वयव्य तिरेकगम्यो हि कार्यकारणभावः । 


जब बस्तु को आश्रयकर अ्रध्यवसान होते देखे जाते हैं, 
तब द्रव्यकम को रागादि द्ोने मे निमित्त न मानना कितनी 
बड़ी भारी भूल दे। 


हृष्टान्त--जैसे थर्मामीटर में डिगरी शरीर की गर्मी को 
सूचित करती दे । यदि शरोर की गर्मी निमित्त न द्ोती तो 
हम उसको गर्मों का मापक ही केसे कह्दते ? तथा डिग्री के 


( ४६) 


डहीनाधिकपना से गर्मी का होनाधिकपना भी क्‍्योंकर सानते ? 
तथा उपचार भी थर्मामीटरका न कर शरीरका ही क्‍यों करते ? 
इन प्रमाणों से यह सिद्ध दोता दे कि विकार के होने 
में कारण कोई पर ही है उस पर का नाम द्रव्यकम है । 
पर के प्रभाव का कथन समयसार मे इस प्रकार है।-- 


टीका - उपयोगस्य हि स्वससत एवं समसस्‍्तवस्तु 
स्वभावभूतस्व॒रूपपरिणामसमर्थत्वे सत्यनादिवस्त्वंतरभूतमोह- 


युक्तत्वान्मिथ्यादशनमज्ञानमविरतिरिति त्रिविधः परि- 
णामपरिकारः। सतु तस्य स्फटिकस्वच्छताया इब परतो5पि 
प्रभचन्‌ दृष्ट!। यथा हि--स्फरटिकस्वच्छतायाः स्वरूप 
परिणामसमर्थत्वे सति कदाचिन्नीलहरितपीततमाल 
कदलीकां चनपात्रोपा श्रययुक्तत्वान्नी लो हरितः पीत इति 
त्रिविधः परिणामविकारो दृष्टस्तथोषयोगस्यानादिमिथ्या 
दर्शनाज्ञानाविरतिस्वभाववस्त्वंतरभू तमो ह युक्तत्वात्‌मिथ्या 


दशनमज्ञानमबिरतिरिति त्रिविधः परिणामविकारोरष्टव्यः 


भावाथथे :--आत्मा के उपयोग में यह तीन प्रकार का 
परिणाम विकार अनादिकर के निमित्त से हे। ऐसा नहीं है 
कि यह पहले शुद्ध दी था, अब इसमें नया परिणाम विकार हो 
गया हे। यदि ऐसा हो तो सिद्धों के भी नया परिणाम 
विकार दोना चाहिये, किंतु ऐश्वा नहीं दोता। इसलिये यह्‌ 
सममभना चाहिये कि वह अनादि से ६ है | 


( ७) 


ऊपर के रेखाडित पर्दों से स्पष्ट हो गया कि परनिमित्त का 
सथा परके प्रभाव का कथन कितना सत्य है। अतः उस 


द्रव्यकम को पड़ी हुईं अनुभागशक्ति के वरतम उदय से विकार 
में तारतम्य मानना ही सम्यग्टष्टिपना है। जो द्रव्यकर्म को 
कारण नहीं मानता है, वही मिथ्यारष्टि हे । 


यदि द्रव्यकम को न मानें तो सुखदुःख का दाता कौन 
बनेगा ?” आत्मा ने जिस समय शुभ अशुभ भाव किये, तब वे 
तो दूधरे समय में नष्ट हो गये, अब आत्मा में बध केसे 
बना ? तथा आगामी तारतम्यरूप फलकी व्यवस्था भी केसे 
बनी ? ऐसा है नहीं कि तत्काल के शुभाशुभ भाव हद्वी आत्मा 
में आत्मा के लिये आगामी सुखदुःख के कारण हो जांय । 
समयसार क बधाधिकार मे साता असाता कम को 
सुख दु ख का कारण कद्दा है। तथा आयुकर्म के उदय और 
आयुकम के क्षयको जीवन मरण का कारण कह्दा है। इसके 
लिये गाथा २४७ से २६१ तक रेखें। सब का निचोड़ 
(सारांश) इस कलश मे कह दिया है। 
सव सदेव नियतं भवति स्वकीय- 
कमदियान्मरणजीवितदुःखसोख्यम्‌ |। 
अज्ञानमेतदिह यत्तुपरः परस्य । 
कुर्यात्पुमान्मरणजी वितदुःखसी ख्यम्‌ ॥ १६८।। 


इस कल्लश में अपने कर्मोद्य से सुखदुःखादि मानना 
(मिथ्यात्व) नहीं बताया, भ्रत्युत नियत अथ्थात्‌ निम्धय 
(सम्यक्त्व) बताया हे । 


अन्य दृश्शान्त :---.एक दृष्टान्त इसी विषय में याद आा गया है 


(द) 


कि वक्ता अपने अभिप्राय को वचनों से प्रकट करता है। 
आर वे वचन रिक्रार्ड मशीन में रिकाड (अक्वित) द्वो जाते हैं । 
जेसे तीत्र मंद कण्ठ तालु ओछ जिह्ादि के संबंध से निकत्ते ु 
बचन द्वोते हैं वेसे दी मशीन में भा जाते हैं ओर वे फिर सुने 
जा सकते हैं परन्तु मशीन के अभाव में वे बचन नहीं पकड़े 
जाने से नष्ट दो जाते हैं तथा आगामी भी श्रवण नहीं किये जा 
सकते। उस मशीन के रिकाड से वक्ता को अपने बचन फिर 
स्वीकार करने पड़ते हैं कि हां मैंने ऐसे कद्दे हैं। अब 
दाष्टोन्त पर ध्यान दीजिये । 


इसी प्रकार द्रव्यकर्म हैं। द्रव्यक्म में तीत्र मदादि 
रागादि होने के समय में ही स्थिति अनुभाग पड़ जाता है। 
ओर वे अनुभाग युक्त द्रव्यकम जिस प्रमाण के होते हैं बेसे 
ही अपना फल देते हैं। यद्यपि मशीन वक्ता से भिन्न हे तथापि 
बक्ता के पूव बचनों को निर्देशक है । इसी प्रकार द्रव्यक्म भिन्न 
होते हुवे भो एक क्षेत्रावगादह रूप से स्थित हैं भोर वे दी आत्मा 
के विकार के उत्पादक हैं । 
समयसार गाथा २०४ निजंरा अधिकार की टीका मे यही 
कट्दादे ओर तारतम्य की सिद्धि का भी प्रमाण यह एक पुष्कल है। 
तथाहिः--यथात्र सवितुधेनपटलावशुण्टितस्प तह्िघिटनालु- 
सारेण आकस्यमासदयत; प्रकाशनातिशयभेदा न॒तस्य 
प्रकाशस्वभावं॑ भिंदंति । तथा-आत्मन: कमंपटलोदया- 
वगुण्टितस्य तद्विघटनानुसारेण प्राकव्यमासादयतो ज्ञाना- 
तिशयमेदा न तस्य ज्ञानस्वभाव' भिन्दु: । किन्तु प्रत्युत. 
तमभिनन्देयु । 


( ४८) 


संसार की उत्पत्ति ओर उसके निरोध को समयसार के 
संबर अधिकार गाथा १६०-१८१-१८२ में इस प्रकार बताया हेः-- 
तेसिं हेऊ भमणिया अज्कवसाणानि सब्वदरिसोहि । 
मिच्छततः अण्णाणं अविरयभावो य जोगो य ॥१६०॥ 
हेड अभावे णियमा जायद णाणिस्स आसवर्णिरोहो ॥॥ 
आसवभावेण विना जायइ कम्मस्स वि णिरोहो ॥१६१॥, 
कम्मस्स अभावेश य णोकम्माणं पि जायइ णिरोहो | 
णोकम्मणिरोहेण य संसारणिरोहणं होई ॥१६२॥ 


टीकाः--संति तावज़ोबस्थ आत्मकमेंकत्वाध्यासमूलानि 
मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोगलक्षणानि अध्यवसानांन । 
तानि राग5पमोहलच्षणस्य|स्वभावस्य हेतवः । आख- 
वभावः कमहेतुः | कर्म नोकमहेतुः। नोकम संसारहेतुः 
इति। ततो नित्यमेवायमात्मा आत्मकमंणोरेकत्वाध्यासेन 
मिथ्याल्ाज्ञानाविरतियोगमयमात्मानमध्यवस्यति । ततों 
रागद् पमोहरूपमास्ररभाव॑ मावयति । ततः कम 
आसख्रवति | तदो नोकम भवति | ततः ससारः प्रभवाति । 
यदा तु आत्मकमंणोर्भेदविज्ञानेन शुद्ध चेतन्‍्यचमत्कार 
मात्रमात्मानप्पलभते तदा मिथ्यात्वाज्ञानविरतियोंग- 
लक्षणानां अध्यवसानानां आख्रवभावहेतूनां भवत्यभावः । 
तदभावे रागद्व पर्मो इरूपाखव भावस्य मवत्यभावः। तदभावे 
भ्वति कर्माभावः । तदभावे भव॒ति नोकर्मामावः | तद 


( १० ) 
आये हि मवति संसाराभाव; । हस्येष संवरक्रमः । 
अब देखिये निमित्तनेमित्तिकभाव की सिद्धि में प्रमाणः-- 
रायम्दि य दोसम्दि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा |। 
तेहिं दु परिणमंतो रायाई बंधदि पुणो थि |२८१॥ 
रायक्िि य दोसक्षि य कसायकम्मेसु चेव जै भावा ॥ 
तेहिं दु परिश मतो रायाई बधदे चेदा ॥२८२॥ 
समयसार बंधाधिछार | 
टीकाः--यथोक्तं वस्तुस्व॒भावमजानंस्तवज्ञानी शुद्ध स्व॒भा- 
वादासंसारं प्रच्युत एव । तत कमविपाकप्रमवे रागढ ष 
मोदादिभावेः परिणभमानो(ज्ञानी रागद् पमोह्यदिभावानां 
कर्ता भवन्‌ बध्यत एवेति प्रतिनियम: ॥९८१॥ 
य इसे किलाज्ञानिन पृुद्ललकर्मनिमित्ता ग़गद पमोदादि- 
परिणामास्त एवं भूयों रागद्वेषमोहादिपरिणामनिमित्तस्य 
पुद्टलकमंणो बंधहेतुरिति ।२८२॥ 
इत्यादि प्रमाणों से समयसारादि सब ग्रथ यही भाव 
सूचित करते हैं कि कम के कारण विकार द्वाता हे। रागादि 
विभाव आत्मा मे हुवे है। आत्मा को छोड़ अन्य द्रव्यों में 
नहीं पाये जाते । परन्तु आत्मा का सब अवस्थाओं में नहीं पाये 
जाते अतः रागादि असाधारण भी नहीं हे। इसलिये 
द्रव्यकमंसे भावकमका निमित्तनेमित्तिक सबधदे । ऐसा मानना 
मिथ्याइृष्टिपना नहीं है । कितु सम्यक्त्व हे । 


ऐसे द्रव्यकर्म के मानने से द्वी जैनागर्मों में ईश्वरके कर्त त्व 
का खंडन किया है । अन्यमतवाल्ों ने ईश्वर को सदामुक्त 


( ११ ) 


निमित्तकतो मानोहे। उसके निषेघधका कथन स्पष्टहै । अन्यथा 
ईश्वर के इच्छा, शरीर तथा अयत्नादि मानने पड़ेंगे। इस 
तरह का ईश्वर स्वीकार नहीं किया गया है। अत. जेनशास्त्रों 
में ईश्वर के बजाय द्रव्यकम को सृष्टि का कारण माना 
है। जेसा कि उपयुक्ते गायाबों के कथन से स्पष्ट है । 


अन्यथा द्रव्यकम के अभाव में आत्मा को पूर्ण विकास 
स्वरूप स्वतत्र कहना पड़ेगा। संसार में आत्मा की विकार 
रूप परिणति परके सबंध से ही होती हे । अकेला द्रव्य विकृत 
नहीं होता हे । जैसे नेत्र में कम दीखने से या अन्यथा 
दीखने से अथवा न दीखने से विकार का निश्चय होता है। 
उस विकार के कारण अतरग बहिरग दोनों होते हैं. । 
अतरंग तो आत्मा का परिणमन हे तथा कर्म का उदय है 
तथा बहिरज्ञ उपकर णादि के दोष हैं । 


आवाय---आवारकपने की सिद्धि 


इस तरह आत्मा की पर्यो्यों को आवाय ओर द्र॒व्यकर्मों 
को आव।रक मानना चाहिये। कर्म के उदय का निर्मित्त न 
मानने पर आगस आज्ञा का लोप का प्रसड्र उपस्थित होता 
हैे। समयसार मे भाव्यमावक सकर दोप के परिहार से 
जितमोह शब्द से स्तुति गाथा ३२ में की हैं-- उसमें पहले 
भाव्यभावक का स्वरूप कहा दै ओर फिर भेदविज्ञान के 
चल्न से भाव्यभाषक का परिहार बताया हे । देखो गाथा 
३२ की टीकाः-- 


यो हि नाम फलदान समर्थतया प्रादुभूय भावकत्वेन भवंत- 
मपि द्रत एवं तदलुबृत्तेरात्मनो भाव्यस्य व्यावत्त नेन 


( ९२ ) 


इठान्मोई. न्यककृत्योपरतसमस्तभाव्यभावकसंकरदोष- 
स्वेनेकत्वे टंकोफी् विश्वस्योपरि तरता प्रत्यक्षो- 
धोततया नित्यमेवांत:प्रकाशमानेनानपायिना स्वत: 
सिद्धेन परमार्थसता भगवता ज्ञानस्वभावेन द्रव्यांवरस्वभाव 
भाविभ्य:सर्वेभ्यो भावांतरेम्य: परमार्थतो5तिरिक्तमात्मानं 


संचेतयते स खलु जितमोहो जिन इति द्वितीया निश्रय- 
स्तुति; ॥३२॥ 


अर्थ -- मोह कम फल देने की सामाथ्य से प्रगट उदयरूप 
द्ोकर भावकपने से प्रगट हाता है तथापि तदनुसार ज्ञिसकी 
प्रवृत्ति है एसा जो अपना आत्मा भाव्य उसको भेद ज्ञान के 
बल द्वारा दूर से दी अलग करने से इस प्रकार बलपूर्वक मोह 
का तिरस्कार करके समस्त भाव्यभावक सकरदोष दूर हो जाने 
से एकत्व में टकोत्कीण (निश्चल ) ज्ञानस्वभाव के द्वारा 
अन्य द्वव्यो के स्वमावों से दोनेवाले सव अन्य मां से परमार्थतय। भिन्न 
अपने आत्मा को जो अनुभव करते हैं, वे निश्बव से जितमोह 
जिन हैं । 


भावाथ :-- भावक मोह कर्म के अनुसार प्रवृत्ति करने से 
अपना आत्मा भाव्यरूप द्वोता दे, उस ( भाव्य--रागादि ) 
को भेदज्ञान के बल से भिन्‍न अनुभव कहनेवाले जितमोद 
जिन हैं। यहां ऐसा आशय है कि श्रेणी चढते हुये जिसे 
मोह का उदय झनुभव मे न रहे ओर जो अपने बल्ल से 
छउपशमादि करके आत्मनुभव करता है उसे जितमोह कह्दा हे ॥ 


( १३ ) 
श्रीअस्ृतचंद्र जी सूरि ने भावक मोह कस तथा भाव्य 
रागादि को प्रगट स्पष्ट कर दिया है और उपशसम क्षय झूप 
जीतने का वणन फिया है। इससे ही आवाय आवारकपने 
की भी सिद्धि हो जाती है। ऐसी आगम की आशझ्ञा की रक्षा 
करना हमारा कत्तव्य है! श्तः विकार के होने में कारण 
द्रव्यकर्म तथा अन्य बाह्य पदार्थों को स्वीकार करना 'चाहिये। 
वस्तु की सीमा में वस्तु का परिणमन है तथापि सोपाधि होने 
से आत्मा का त्रिविध प्रकार का परिणमन हो जाता दै। यहां 
उपाधि का अथे द्रव्यकर्म सिवाय दूसरा हो ही नहीं सकता। 

दैखों समयसार कर्तोकर्म अधिकार । 


एएसु य उबओगो तिविद्दो सुद्धों णिरजणो भावों ॥ 
ज॑ सो करेदि भाव॑ उवथोगो तस्स सो कत्ता ।। 
इस गाथा में उपाधि के स्थान पर अजन शब्द का 
प्रयोग किया हे | 
इृष्टान्त--दा ष्टोन्त 
जैपे कांच में पीछे मसाला की उपाधि क्गी रहने से मुख 
दीखता हे । नहीं तो कुछ न दीखें। इस।| तरह आत्मा में 
कर्मों की उपाधि लगी हूँ सो सांजन होने से नाना भ्रकार 
विकार भावों को प्राप्त होता है। इससे द्वव्यकर्म की सिद्धि 
होती है | 
सो समयस्तार के कथन को प्रमाण मानने वालातो 
(अध्यवसानादिभावनिवत्तेकमष्टविधमपि च कम समस्त मेव 
पृदूगलमयमिति सकलज्ञज्ञप्ति!। तस्य तु यद्धिपाककाष्ठा- 
मधघिरूठस्थ फलत्वेनामिलप्यते इत्यादि गाथा ४५ की टीका 


६ १४ ) 


देखो ) सिथ्या दृष्टि हो ओर विकार को अद्देतुक मानने 
बाला सम्यस्टष्टि हो यह बात हमारों तो समझ में नहीं 
झातौ। केवल शुद्ध उपादान को ही न देखना चाहिये। कम 
को कारण न सानने से मतिज्ञान के “तथा श्रतज्ञान के आवांतर 
भेद नहीं सिद्ध होंगे। 
मतिज्ञानादि के भेदों के कारण 
श्री अकलक्ुदेव राजवासिक में ऐसा लिखते हैं :-- 
कारणनानात्वात्कायनानात्वसिद्ध :। यथा मृत्तंतुकारण मेदात्‌ 
घटपटकाय मेदस्तथा दर्शनज्ञानावरणक्षयोपशम कारण भेदात्‌ 
तत्कायंदशनज्ञानमेद इति ।..... तदावरणकमक्षयो- 
पशमविकल्पात्‌ प्र त्येकमवग्रहादि ज्ञानावरणभेद इष्यते । 
कथथ ! ज्ञानावरणमूलप्रकृतेः पंचोत्तरप्रकृतयस्तासामप्युत्त- 
रोचराः प्रकृतिविशेषा' संति । ज्ञानावरणस्योत्तरप्रकतयः 
असंख्येयलोकाः इतिवचनात्‌ ॥ 
अध्याय १ सूत्र १४ की वातिक १७ 
इसी प्रकार प्रथम अध्याय सूत्र २० की वातिक ४-५ की 


व्याख्या भी देख लेना चाहिये। रागादि दोषों की उत्पत्ति में 
अन्य आागमप्रमाण :-- 


दोषावरणयोहईानिनिंशेषास्त्यतिशायनात्‌ ॥| 
क्वाचियथा स्वहेतुभ्यों बहिरन्तर्मलक्षयः ॥४।। अप्तमीमांसा ॥ 
टीका:-कः पुनरदोषो नामाकर्णाद्‌ भिन्‍नस्वभाव: हति चेदुच्यते। 


( ९२६ ) 


वचनसामर्थ्यादज्ञानादिदोष; स्वपरिणामहेतुः। नद्ि दोष 
एवावारणमिति प्रतिपादने कारिकाया दोषाबरणयोरिति- 
द्विवचन समर्थम्‌ । ततस्तत्सामर्थ्यादावरणात्‌ पौद्गलिक- 
ज्ञानावरणादिकमंणो भिन्नस्वमाव एवाज्ञानादिदोषोस्यूहते 
तद्भेतुः पुनरावरणं कमे जीवस्य पूर्वस्व परिणामश्च । स्वपरि- 
णामहेतुक एवाज्ञानादिरित्ययुक्त तस्य कादाचित्कत्वविरोध। 
ज्जीवत्वादिवत्‌ । परपरिणामहेतुक एवेत्यपि न व्यवतिष्ठते 
मुक्तात्मनोडपि तत्मसंगात्‌ । सर्वस्य कार्यस्योपादानसह- 
कारिसामग्रीजन्यतयोपगमात्तथा प्रतीतेश्व । तथा च दोषों 
जीवस्य स्वपरपरिणामहेतुक: कार्यत्वान्मापपाकवत्‌ ।' 
नन्‍्वेब॑ निश्शेषावरणद्वानो दोषहानेः साम*्यंसिद्धत्वाहोष- 
हानो वावरणदानेरन्यतरहानिरेव निशशेषतः साध्येति 
चेन्न, . दोषावरणयोजी वपुद्गलपरिणामयोरन्योन्यकार्य 
कारणभावज्ञापनाथ त्वादुभयद्दानेनिश्शेषत्वसाधनस्य । दोषों 
हि तावदज्ञानं ज्ञानावरणस्योदये जीवस्य स्थात्‌। अदशेनं 
दर्शनावरणस्य , यिथ्यात्वं दशेनमोहस्य विविधमचारित्रमनेक 
प्रकारचारित्रमोहस्य, अदानशीलत्वादिददानाइन्तरायस्येति । 
तथा ज्ञानदर्शनावरण तत्यदोषनिहनवमात्सर्यान्तरायासा- 
दनोपघातेभ्यो जीवमास्रवतः ! केवलिश्रुतस घघरमदेवावर्णावा 
दादर्शनमोहः, कषायोदयात्ती वपरिणामाचारित्रमोहः विश्न- 
करणादन्तगय इति तलाथें प्ररूपणात्‌ । समर्थयिष्यते 


( १६ ) 


चाय कार्यकारणभावो दोषावरणयोः “कामादिप्रभ- 
चश्चित्रः कर्मबन्धानुरूपतः”” इत्यत्र ॥ 

ऐसा श्रीविद्यानन्दम्बामी ने अष्टसहसल्री प्रष्ठ ५१ पर 
उपयुक्त ७ कारिका की व्याख्या मैं लिखा हे। इससे श्री 
अकलकुदेव भी सहमत हैं। अर्थ सरल होने मे एवं विस्तार 
भय से नहीं लिखा हे। इस कथन में रागादि दोष सहेतुरू ही 
सिद्ध किये हैं। 


अहेतुक या योग्यता मानने में आपत्ति 


सम्यर्दशेन जब उत्पन्न हों गया, तो उसी समय पूर्ण 
सम्यग्ज्ञान तथा पूण सम्यग्चारित्र भी होना चाहिये। क्‍यों 
कि आत्मा तो स्व॒तन्त्र है, कोई बाधक-प्रतिबधक तो है ही नहीं । 
केवल अपनी योग्यता कहने से भी काम नहीं चलता। यदि 
योग्यता ही काम कर देती तो जब सम्यग्ज्लान की योग्यता हुई 
तभी पूर्णा ज्ञान व चारित्र की योग्यत्ता हो जाबे। रत्नत्नय एक 
साथ होते हैं, फिर आगे समय की प्पेक्षा क्यों रहती है । 
क्रमबद्ध पयोय का भी खण्डन इसी से होजाता है, कि जब 
सम्यग्दर्शन फे साथ अपूर्ण ज्ञान चारित्र क्यों सम्यक्‌ कहलाये। 
सम्यग्दशन के साहचर्य से उनका नाम सम्यक्‌ क्‍यों पढ़ा | 


अब योग्यता क्‍या चीज रही। आत्मा तो भव्य है रत्स- 
श्रय का पात्र है स्वय सम्यग्दशेन हो जाना चाहिये। फिर 
सम्यरदशन होने के लिये देशनालब्धि की क्‍या आवश्यकता 
रही। विशुद्धिका अर्थात्‌ कषायमदता की भी क्‍या जरूरत 
है। कषाय पयोय अलग हे, सम्यक्त्व पयोय अलग हैे। 
परन्तु आचार्यो' ने देशना के पद्दलि विशुद्धि को क्षिखा है । 


€( ९७) 


इससे कार्यकारण भाव की सिंद्धि हो जाती है। ऐसे दी 
“अप छोर विकार में भी कार्यकारण भाव लगा क्षेना 
चाहिये । 


आावान्तर प्रश्न का समाघषान 


यदि यह जीव रागावि भावों को स्वतंत्र करता हे जेसे 
ज्ञानादि को करता दे तो रागादिको यद्द जीव क्यों करता है? 
क्या यह उसकी कीड़ा दे, या स्वभाव है, या परोपकार के ब्िये 
करता है? ये तीनों दी बातें इस आत्मा के नहीं बनती हैं। 
परोपकार तो स्वतन्त्रता में कोई चीज द्वी नहीं है। परोपकार 
बनता भी नहीं हे। एक आत्मा दूसरे का कुछ करती नहीं 
है। क्रीडा कौतुक मानने से सिद्ध होता हे कि पहले आत्मा 
दुःखी था, तभी तो रागादि क्रीड़ा सूकी। इससे स्वतंत्रता 
का घात होता हे। राग से सुखी द्दोना चाहिये। सुखी 
होता नहीं हे--राग को आग कहा हैः-- 

यह राग आग दहे सदा तातें समामृत सेइये। 

चिरभजे विषय कषाय अथ तो त्याग निञ्रपद जेइ्ये ॥ 

अतः आत्मा का क्रीडा कोतुक रूप राग नहीं बनता । 


यदि रागादि स्वभाव हैं तो इन्हें देय क्‍यों कहें। इन बातों से 
पता लगता है कि सम्यग्दृष्टि जीव जब राग को देय मानता है, 
राग को आत्मा नहीं मानता है, उसे वोतराग स्वभाव की श्रद्धा 
है। स्थानुभव को कर रहा है । फिर राग फी कशिकफा उस समय 
कहद्दां से भा जाती है । यदि द्रेव्यकम को कारण न मानें, जौर 
ज्ञान को ज्ञान रखना यही इस आत्माका स्वतंत्रपना कहा जाय 
तो स्वानुभव के समय पूर्ण स्वत॑त्रपना-सिद्धंपना मानना अनिवार्य 
बलात्‌ आकर उपस्थित हो ज्ावैग।!। 


( रेट ) 


कर्मोदय की सिद्धि 
इससे यद्द बात भी सिद्ध होती है कि जैसा कर्म का उदय 
होता है वेक्षा ही रागादि विकार होता है । 

० एः 
कामादिप्रमवश्चित्रः कर्मबंधानुरूपतः | तल कम स्वहे- 
तुम्यो जीवास्ते शुद्ध्यशुद्धितः ॥६६॥ देवागमस्तोत्र ॥ 

कामादि (रागादि) से उत्पन्न ससार कमबंध के अनुरूप 
झोर वह कम अपने कारणों से हे। जीव शुद्ध भ्शुद्ध 

से दो प्रकार हैं । 
संसार में भेद बिना कारण के नहीं होता। एको दरिद्र 
एकः श्रीमानिति च कमंणः )। ऐसा कर्म के निमित्त से दरिद्र 


श्रीमान्‌ का भेद पचाध्यायी में कहा है। सो इसका अपलाप 
करना ठीक नहीं हे । 


प्रवचनसार में शुभोपयोग भशुभोपयोग का लक्षण 

अथ शुभोपयोगस्वरूप प्ररूपयति:--- 
जो जाणादि जिरणिंद॑ पेच्छदि सिद्ध तहेव अणगारे ॥ 
जीवेसु साणुकंपो उदशोगो सो सुशो तस्स ॥१४७॥ ज्लेय० 


विशिष्ट. त्योपशमदशा विश्रान्तदशनचारित्रमोहनीय- 

पुद्गलानुबृत्तिपरत्वेन परिगृद्वीतशोभनोपरागत्वात्‌ परम- 

भट्टारकमद्ादेवाधिदेवपर मेश्वराहेत्सिद्साधुश्रद्धाने. समस्त- 

भ्रूतग्रामानुकम्पाचरणे च॒ ग्रवृत्त: शुभ उपयोगः । 
अथाशुभपोगस्वरूप प्ररूपतिः--- 


( ९ ) 


विसयकसाओगाढ़ो दुस्सुदि दुच्चित्त दुहगोटिजुदो ॥ 
उग्गो उम्मग्गपरो उदओगो जस्स सोअसुहो | १४८॥ ज्ञेय ०॥ 
विशिष्टोदयदशा. विश्रान्तदशनचारित्रमोदनी यपुद्ला जुबृत्ति- 
परिग्रृहीताशोभनोपरागत्वात्‌ परमभट्टारकमहादेवा धिदेव- 
परमेश्वराइत्सिद्साधु भ्यो (न्यत्रोन्मार्ग श्रद्धाने विषयकपाय- 
दुःश्रवणदुराशयदुष्टसेवनो ग्रताचरणे च प्रवत्तो (शुभोपयोग:। 
अथ परद्रव्यसंयोगकारणविनाशममभ्यस्पति:-- 
असुद्दोवओगरहिदो सुहोवजुत्तो ण॒ अण्णदवियम्दि ॥ 
होज्ज॑ मज्भृत्थो(हं णाणप्पगमप्पगं काए ||१४६॥ ज्ञेय०॥ 
यो हि नामायं परद्रव्यसंयोगकारणत्वेनोपन्यस्तो(शुद्ध 
उपयोगः स खलु मन्दतीवोदयदशाविश्रान्तपरद्वव्यानुइृत्ति- 
तन्त्रत्वादेव प्रवर्तते न पुनरन्यस्मात्‌ । इत्यादि ॥ प्रवचनसार 

इस टीका का अथ --जो यह (१£८ वीं गाथा में) पर द्रव्य 
के सयोग के कार णरूप में कद्दा गया अ्रशुद्धोपयोग है, वह वास्तव 
में मन्‍द तीव्र उदय दशा मे रहने वाले परद्रव्यानुसार परिणति के 
आधीन द्ोने से ही प्रवर्तित होता है, किन्तु अन्य कारण से 
नहीं ॥ इत्यादि ॥ 

हां। रागादि का स्वामी बनना और बात है। मिथ्यात्व 

के सद्भाव में राग का यह स्वामी था, स्वरूप मानता था। 
मिथ्यात्व के अभाव में राग को देय, दुःखरूप, दुःखफक्षवात्रा 
मानता है। उसका स्वामी नहीं बनता है। प्रज्ञा छेनी के 
द्वारा नियत स्वलक्षणों से विभक्त करता दै। तथा अपने स्वरूप 
को ग्रहण करता हे | 


( ६३० ) 
समयसार मोक्षाघिकार गाथा २६४ की टीका में स्वलत्ण 

ऐसे छिखते हैं; 

झात्मनों समस्तशेषद्रव्यासाधारणत्वाचतन्यं स्वलचणं 
तत्तु प्रवत्तमानं यद्यदमिव्याप्य प्रवर्तते, निव्तमानं च 
यद्यदुपादाय निवर्त्तते, तत्तत्समस्तमपि सहम्रवृच्त क्रमप्रवृतत 
वा पर्यायजातमात्मेति लक्षणीय तदेकलक्षणलक्ष्यत्वात्‌, 
समस्तसहक्रमप्रवृत्तानंतर्या याविनाभा वित्वाच् तन्‍्यर्य 
चिन्मात्र एवात्मा निरचेतव्यः, इति यावत्‌ । बंधस्थ तु 
आत्मद्रव्यताधारणा रागादयः स्वलक्षणं । न च्‌ रागादयः 
आत्मद्रव्यासाघारणतां विश्राणाः प्रतिभासते, नित्पमेव 
चैतन्यचमत्कारादतिरिक्तत्वेन प्रतिभासमानलवात्‌ । न च 
यावदेव समस्तस्वपर्यायव्यापि चेतन्यं प्रतिभाति, तावंत एव 
रागादयः प्रतिभांति रागादीनंतरेणापि चतन्यस्पात्मलाभसं- 
भआवनाव्‌ । यत्त रागादीनां चेतन्येन सहैवोत्प्लवर्न 
तश्चेत्यचेतकमावग्रत्यासचेरेव नेकद्रव्यत्वात्‌ इत्यादि 

इस कथन से सिद्ध द्वोता है कि रागादि बंध आत्मा में 
होते हुवे भी आत्मा के नहीं हैं। सम्बन्दष्टि जीव अपनी 
आत्मा में अनुभव कर रहा है । तभी तो उनको हेय मानत। दे । 
मिटाने का पुरुषाथ करता है। तारतम्य से अतिशायनपना 
(दीनाधिकपना) देखा जाता दे । इसीसे ग्रन्थों मे द्रव्यकर्म को 


कारण कहा दे । ज्ञानी के भी रागादि विकार होते हैं, तथा 
स्वामीपना छूट जाने से यह भी कहते हैं कि ज्ञानी के विकार 


€ ३१ ) 
नहीं हैं। इन दोनों वरह से यही निणेय निकलता हे कि द्रल्यकम 
अंतरंग निमिक्त अवश्य है। जिससे डिगरी टू डिग्री की 
आन्‍्यता ठीक है, आगम अनुकूल है । देखो समय सार गाथाः- 


जम्हा दु जहुणादो णाणगुणादो पुणो वि परिशमदि ।। 
अणण॒त्त णाणगुणो तेरा दु सो बंधगों मणिदों ॥|१७१॥ 
टीकाः--ब्वानगुणस्य हि यरावअपन्यों भावः, तावत्‌ तसस्‍्याँ- 
तमुंहर्सविपरिणामित्वात्‌ पुनः पुनरन्यतयास्तिः परिणामः । 
सतु यथाख्यातचारित्रावस्थाया अधघस्तादवश्यं मावि- 
समसझ्भाबात्‌ बंधहेतुरेव स्थात्‌ ।।१७१॥ 
अथः--जबतक ज्ञान गुणका जघन्यमाव (कषायसहित 
क्षायोपशमिक भाव) है, तबतक बह (ज्ञान गुण) अतमसुहूत में 
विपरियणाम को प्राप्त होता हे । इसलिये पुनः पुन; उसका अन्य 
रूप (रागादि रूप) परिणमन प्राप्त होता हे। वह (ज्ञानगुण 
का जघन्यभाव से परिणमन) यथाख्यात चारित्र अवस्था के 
नीचे अवश्यम्भावी रागका सद्भाव होने से बध का कारण दें । 


जो केवल स्बतत्र आत्मा की परिणति को बताते हैं वे 
एक व्यवद्ार नयका छोड़ देने स मिथ्यारृष्टि हैं। एकान्दी हैं। 


मी अतः सभी तत्वों का विशेष कर आत्मा का दोनों नयों से 
'निरय करना चाहिये, ऐसा किया हुवा निर्णय दी सम्यर्दशेश् 
डहै। सोही समयसार में कट्दा हैः-- 
भूयसत्थेणामिगदा जीवाजीवा य पुएसपरावं च ॥ 
अआसबसंबरनिज्षरबंधो मोरखो यसम्म् (१ २॥ 


( २२५ ) 


टीका :-- अमूनि दि जीवादीनि नवत्तत्वानि भ्रृतार्थेनामि- 
गतानि सम्यम्दशनं सम्प्ंव एवं । अमीषु तीथग्रवृत्तिनि 

समभूताथनयेन व्यपरदिश्यमानेषु जीवाजीवपुएयपापासखवसंवर 
निजराबंधभोचलक्षणेषु नवतच्वेष्वेकत्वचोतिना भूताथेनये 

नैकत्वमुपानीय शुद्धनयत्वेन व्यवस्थापितस्यामनो5लुभूते- 

रात्मख्यातिलक्षणाया: सपद्यमानत्वात्ततो विकार्यविकार- 
कोमयं पूएय तथा पाप। आखाव्यासख्रावकोमयमाखः, 
संवायसंवारकोभयं सबरः, निर्जयेनिरजरकोभयं निजेरा, 
बंध्यवंधकोमय बंधः, मोच्यमोचको भय मोच्चः | स््रयमेकस्य 
पुणयपापासखवसंवर्रनजगबधमोचानुपपत्ते: । तदुभय च 
जीवाजीवाविति । बहिर प्थ्या नवतत्वान्यमूनि जीवपुद्गल- 
योरनादिवधपरय्यायमुपेत्यकल्वेनानुभूयमानतायां भूतार्थानि, 


अथवैकजीवद्रव्यस्वभावमुपेत्यानुभूयमानतायाममता- 
्थानि। ततोअमीषु नवतच्वेषु भतार्थनयेनेको जीव एव 
प्रधोतते । तथांतर॑ष्य्या ज्ञायको भावों जीवों, जीवस्य 
विकाररेतुरजीव; । केवला जीवबिकाराश्व पुर्यपापाखव- 
सवरनिजेरावधमोच्चलक्षणा:, केंवला जीवविकारहेतवः पुष्य- 
पापासखवसवरनिजराबधमोद्या इति । नवद्ान्यमून्यपि 
जीवद्रव्यस्वमावमपोध स्वपरमत्त्ययेकद्वव्यपर्यायल्वेनानुभयमान- 
तायां भतार्थानि ततोअ्मीष्यपि नवतत्वेषु भवार्थनयेनको 


( रई ) 


जीव एव प्रदोतते। एवमसावेकत्वेन द्योतमानः शुद्धाय- 
स्वेनानुभूयत एवं। यालनुभूतिः साउत्मखूयातिरेवात्म- 
ख्यातिस्तु सम्यग्दशनमेवेति समस्तमेत्र निरवद्यम्‌॥!१३॥ 

चिरमिति नवतत्वच्छर्नप्वुन्नोयमान। 

कनकमिव निम्न वर्णमालाकलापे। 

अथ  सततविविक्त॑ दृश्यतामेकरूप | 

प्रतिपद्मिदमात्मज्यो तिरुधोत मानम्‌ ॥८|। 

श्र्थ:--जो जीत्रादि नोतत्व हैं वे भूतायेनय से जाने हुये 
सम्यरदर्शन ही हैं। यह नियम कहा है । क्‍यों कि जीव अजीब 
पुर॒य पाप अख््रव संवर निजेरा बध मोक्ष लक्षण वाले व्यवहार 
धरम की प्रवृत्ति के अथ ये जीवादि नवतत्व अभूताथ (व्यवहार) 
नयकर कहे हुवे हैं । 
उनमें एकपना प्रकट करने वाले भूत।थ नयकर एकपना 

श्राप्त कर शुद्धनयपने से स्थापन किये गये आत्मा की र्याति 
लक्षणवाली अनुभूति का आप्तपना है । क्यों कि शुद्धनयकर 
नवतत्त्व को जानने से आत्मा की अनुभूति द्वोती है । उनमें 
से बिकारी होने योग्य और विकार करनेवाला ये दोनों पुण्य 
भी हैं, पाप भी हैं तथा आख्राध्य व आख़व करने वाले ये 
दोनों आख्रव हैं। संबाय ( सवरहूप होने योग्य ) व संवारक 
(सबरकरनेवाले ) ये दोनों सबर हैं। निर्जरने योग्य व निज्ञरा 
करनेवाला ये दोनों निजंरा हैं। बंधनेयोग्य व बंधन करनेवाला 
ये दोनों बध हैं। ओर मोक्ष होने योग्य व मोक्ष करनेवाला ये 
दोनों मोक्ष हैं। क्‍यों कि एक के ही अपले आप पुरय-पाप 
आखत्रव सबर निज्ञेरा बंध मोक्ष की उपपत्ति (सिद्धि) नहीं 
बनवी। तथा वे जीव और अजीब दोनों मिलकर सब नोतत्व 


(२४ ) 


हैं। इनकों बाध टृष्टि कर देखा जाय तव जीव पुदूगलको 
झमादि बंधपयाय को परप्तकर एकपने से अनुभव करने पर 
ये नौ भूताथ हैं, सत्याथ हैं। तथा एक जीव द्रत्यके ही 
स्वभाव की लेकर अनुभव किये गये अभूताथ हैं--असत्याथे 
हैं। जीवके एकाकार भ्वरूप में ये नहीं हैं। इसलिये इन 
तत्वों में भूताथ नयकर जीव एक रूप ही प्रकाशमान है। 
उस्ची तरद्द अंतर्दष्टि से देखा जाय तब ज्ञायकभाव जीव है 
कौर जीव के विकार का कारण अजीब है। अकेले जीवका 
बिकार नहीं है। पुण्य आदि ये सातों पदार्थ फेवल एक 
छाजीव के विकार से जीवके विकार को कारण हैं। ऐसे ये 
मवतत्व हैं। वे जीव के स्वभाव को छोड़कर आप और पर 
कारण वाले एक द्रव्यपर्यायपने से अनुभव किये तो भूताथे हैं। 
तथा सब काल में नहीं चिगते एक जीव द्रव्य के स्वभाव को 
झानुभव करने पर ये अभूताथ (श्रसत्याथ) हैं इसलिये इन नौ 
तत्वों में भूताथ नयऋूर कर देखा जाय तब जीव तो एक रूप 
ही प्रकाशमान दैं। ऐसे यह जीव तत्व एकपने से प्रगट 
प्रकाशमान हुआ शुद्ध नयपने से अनुभव किया जाता है। 
यह अनुभव हो श्ात्माख्याति दे। आत्मा का ही प्रकाश है । 
जो झात्माख्याति हे वही सम्यग्दशन हैे। इस प्रकार यह 
सब कथन निर्देष है। वाघा रहित है ॥१३॥ 


इस प्रकार नो तत्वों में बहुत काल से छिपी हुई यह 
झआात्मभ्योति शुद्धनय से निकाल कर प्रकट की हे। जैसे बर्णों 
के समूह्ट में छिपे हुये एकाकार को निकातते हैं उसी तरह 
यह झात्मव्योति समकना। सो झा दे भव्यजीबो !' इसको 
इमेशा अन्य द्रव्यों से तथा उनसे हुये नेमित्तिक भावों से 


( रु) 


सिनन एक रूप देखो | यह हर एक पर्याय में एकरूप चिश्षमन्कार 
मात्र उद्योतमान हे |। 


इस प्रकार जीव और अजीव का बिकारहेतुत्त नाम का 
खनादि संबध दे। कर्मोंदय ओर विकारी भादों में व्यकृग्यन्यज्क 
अर्थात्‌ निमित्त नेमित्तिक संबध हे । जेसे माचिस्र पर स्वींक 
रगढ़ने से अग्नि उत्पन्न द्वो जाती हे बेसे दी आत्मा व कमेका 
संयोगसबध हे । यही बात समयश्वार मैं कही हे-- 

मोक्तहेतुतिरोधानाद्‌ बंधत्वात्‌ स्वयमेव च | 

मोद्हेतुतिरोधायिमाव त्वात्तन्निषिष्यते ॥ १ ० 8॥ 

इस कलश में द्रव्यकम के तीन काय किखे हैं ९ 
मोक्ष के कारण को ढांकना, २ द्रव्यकम स्वयं बंधरूप है, ३२ मोक्ष 
के कारण ढांकने से विपरीत भावों को उत्पन्न करना | प्रथम 
मोक्ष के कारण दढांकने की गाथा :--- 
वत्थर्स सेदमावी जहं णासेदि मलमेलणासत्तो | 
मिच्छत्तमलोच्छएणं तह सम्मत्तं खु णायव्यं ||१५७॥ 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासचो । 
अण्णाणमलोच्छएण तह णाणं होदि णायव्यं १५८॥ 
वत्थस्स सेदभावो जह खणासेदि मलमेलशासचो ॥ 
कसायमलोच्छएण तह चारियं पि शादव्वं ॥१५६॥ 


इनका अर्थ स्पष्ट ही हे। ह्वितोय द्रव्यकर्म स्वयं बंधरूप हे, 
इस की गाथा ३--- 


सो सव्वशाणदरिसी कम्मरयेण निएश वच्छणणो ।। 


संसारसमावण्णो ण॒ विजाणदि सब्वदो सच्वं ॥१६०।। 
इसका भी अर्थ सुगम ही हे । 


( २६ ) 


तृतीय मोक्ष के कारण ढाँकने से बिपरीतभावों को उत्पन्न 
करने वाली गाथाः-- 


सम्मत्तरदिणिषद्ध  भिच्छतं जिणबरेईिं परिकद्तियं । 
तस्सोदयेण जीवो. मिच्छादिट्टित्ति णायव्वों (१६१॥ 
शाणस्स पडिणिबद्धं अएणाण जिनवरेष्ट परिक्टियं ॥ 
तस्सोटयेणय जीवो भण्णाणी दोदि णायव्वो ॥१६२॥। 
चारित्तपदिणिबद्ध कधायं जिणवरेहिं परिकद्दियं ॥ 
वस्सोदयेण जीवो अधचरित्तो होदि णायव्वों ॥१६३॥। 
टीकाः--सम्यक्त्वस्थ मोचहेतो! स्वमावस्य प्रतिबंधक 
किल भिध्यात्व, तत्त स्वयं, कमेंव तदुदयादेव ज्ञानस्य 
मिथ्यादृश्त्वि । ज्ञानस्य मोद्हेतो: स्वभावस्य प्रतिवध- 
कमज्ञानं तत्तु, स्वयं कमेंव तदुदयादेव ज्ञानस्याज्ञानत्वम्‌। 
चारित्रस्य मोदहेतो! स्वभावस्य प्रतिबधकः क्रिल कपाय! | 
स॒ तु स्वयं कमेंव । यदुदयादेव ज्ञानस्याचाग्त्रिल्व । 
अत. स्वय मोचहेतुतिरोधायि मावत्वात्कर्म प्रतिषिद्ध ॥। 
यावत्पाकम्रपति कर्म विरतिज्ञानस्थ सम्यह न सा। 
कमज्ञानसप्रुश्ययोडप. विहितस्तावन्‍न काचित्यतिः || 
क्िन्लत्राप समुल्लसत्यवशतो गत्कमंबंधाय त- 
न्मोत्ञाय स्थितमेकमेव परम ज्ञान विश्युक्तं स्वतः ॥२॥ 
पुण्यपापाषिकार गाथा १६३ के अंतर्गत ॥ 


( २७ ) 


कलशका अथः--जबतक कमंक उदय है ओर क्ानकी 
खम्यक्‌ कमविरति नहीं हे, तब तक कर्म और श्ञान दोनों का 
इक॒ट्टापन भी कहा गया हे। तबतक इसमें कुछ हानि भी नहीं 
है। यहां पर यह विशेषता दे कि इस आत्मारमें कम के उदय की 
जबरदस्ती से आत्माके वशके विना कर्म उदय होता है, वह तो बघ 
के हो लिये है। और मोक्ष के लिये तो एक परमन्नान ही हे । वह 
ह्वान कम से आप ही रदित है।॥ 

भआावाथ;--कम के करनेमें अपने स्वामीपने रूप कत्तोपने का 
भाव नहीं है। जबतक कमका उदय दे, तबतक कम तो अपना 
कार्य करता ही है । ओर वहीं पर ज्ञान है, वह भी अपना काय 
करता है। एक ही आत्मा में ज्ञान ओर कमे दोनों के इकठे 
रहनेमें भी विरोध नहीं आता। जेसे मिथ्याज्ञान और सम्यर- 
ज्ञान का परस्पर विरोध है, उस तरह कमंखामान्य के और 
ज्ञानके विरोध नहीं है ॥ 

इस कथन से स्पष्ट द्यो जाता दे कि जिनेन्द्र भगवान्‌ के 
वचन क्या हैं। अरे भेया ? मन लगाकर थोड़ा स्वाध्याय करो । 
अपने भावों को जद्ाँ तक बने, बुरे चितन से बचावो। फिर 
स्वयं यद्द सब निणेय हो जावेगा | किसी से कद्दने या पूछने की 
आवश्यकता ही नहीं है। क्रमसे शास्त्रोंका मनन न कर इधर 
उधर के ट्रक्‍्ट पढ़कर अपना सिद्धांत स्थिर करते हैं, ओर उसे 
भगवान्‌ का उपदेश कहते हैं यह ठीक नहीं हे। पानी में 
पर न देना पड़े भोर तेरना आाजाय यह केसे हो सकता हे ॥ 
इन सब विषयों के निशय करने के लिये आचारयों ने बढ़ा 
परिश्रम किया है। उनका ह॒र्मँ उपकार मानना चाहिये। 

सती श्रीमैंनासुद्री का दृष्टान्त प्रसिद्ध है, कि उसने गुरुपे 
सम्यक्‌ अध्ययन किया था। अतः पिता द्वारा 'कि तूं किस का 


( रद ) 


दिया हुआ खाती है! पूंछे जामे पर यह उत्तर दिया कि में अपने 
कमसेका दिया स्थाती हूं। अन्य पुत्रियों ने कद्ठा कि पिता का 
दिया खाती हैं। विशेष क्‍या लिखें। इससे ही पाठक गरम 
समम लेंगे। अब हम श्री पंडित टोडरमल्ज्ज।| मोक्षमाग प्रकाश 
में कया क्षिखते हैं इसो को दिखाते हैं--वधतत्ब का बिपरीत 
श्रद्धान--ए्ट १९१ 

बहुरि इनि आखवभावनिकर ज्ञानावरणादि कर्मनिका 
बंध हो है। तिनका उदय होतें ज्ञानदशनका द्वीनपना 
होना, मिथ्यात्वकृपायरूप परिणमन, चाह्या न होना, 
सुखदुःखका कारण मिज्ञना, शरीरसयोग रहना, गतिजा- 
तिशरीरादि का निपजना, नीचा ऊचा कुल पावना होह 
सो इनके होने वि्षें मूलकारण कर्म है। ताकों तो 
पहिचाने नाहीं, जातें वह बम है, याकों का नाहों | 
अर आपको हनकायनि का कर्ता दीसें नाही, तातें इनके 
होने विषें के तो आपको कर्ता माने, के काह कों कर्ता 
माने । भर आपका व अन्य का कर्तापन न भासे तो 
गहल रूप द्वोय भवितव्य माने। ऐसे ही बधतत्व का 
अयभार्थ ज्ञान होतें अयथांथ भद्धान हो है । 
मोक्षमार्गपकाश द्वितीय अधि कार पृष्ठ ३३ 

तातें कर्म का सम्बन्ध अनादि मानना | सो ही 


प्रवचनसार शासत्रकों ठत्वप्रदीपिका व्याख्या विंें जो 
सामान्यज्ञ याघिकार दे तहां कल्या है। रागादिक का 


( छऋई ) 


कारस तो द्रव्यकर्म है, अर द्रव्यकृरम का कारख रागादिक 
हैं। अब उहां तक करी जो ऐसें इतरेतराअय दोष लागे, वह 
वाके आश्रय, वह वाके आशअय, कहीं थंबाव नाहों है । 
तब उत्तर ऐसा दिया है :--- 
नेवं,अनादिप्रसिद्धद्वव्यकर्मसंबंधस्य॒तत्र हेतुत्वेनोपादानाव्‌ । 

याका अर्थ:-- ऐसे इतरेतराश्रय दोष नाहीं हैं । 
जातें अनादिका स्वयंसिद्ध द्रव्यकर्मका संबंध है, 
ताका तहां कारणपना करे ग्रदण किया है। ऐसें 
आगम में कहा है । बहुरि युक्तितें भो ऐसें द्वी संभवे है 
जो कर्म निरमिच बिना पद्विले जीव के रागादिक कद्दिये 
तो रागादिक जीवका निजस्रभाव होय जाय । जातें 
पर निमित्त बिना होह ताददी का नाम स्वभाव है। तातें 

का संबंध अनादि हो मानना। बहुरि इइां 
प्रश्न जो नयारे न्‍्यारे द्रव्य, अर अनादितें तिनिका 
संबंध कैसें संभवें। ताका समाधान :--- 

जैसे ठेठिहीसं जलइध का वा सोनाकिट्टिक का वा 
तुपकण का वा तैल तिलका संबंध देखिये है। नवोन इनका 
मिलाप भया नाहीं। बहुरि प्रश्न! जो संबंध वा 
संयोग कहना तो तब संमवे जब पहले जुदे होय॑ पीछे 
मिलें | इहां अनादि मिले जीवकर्मनिका संबंध केसे 
ऋऊद्य | ताका समाधान !-- 


( ३० ) 


अनादि तें तौ मिले थे, परंतु पीछें जुदे भण तब 
जान्या जुदे थे तो जुदे भए। तातें पहिले भी मिन्न 
ही ये। ऐसे अनुमान करि वा केबल ज्ञान कर प्रत्यच्ष भिन्‍न 
भासे है। तिसिकरि तिनिका बंधान होतें मिन्नपणा पाइये 
है। बहुरि तिस भिन्नपना की अपेदा तिनिका संबंध वा 
संयोग कट्मा है। जातें नए मिलो वा मिले ही होहु भिन्न 
द्रव्यनिका मिलाप वियं ऐसे ही कहना संभव है। ऐसे 
इनि जीवनि का अर कम्मका अनादि संबंध है । 
मोक्षमागप्रकाश सप्तम अधि र पृष्ठ २६४ 

प्रभः-वहां कोऊ के; कि शास्त्रनिवि्षं आत्माको 

कर्म नोकमं तें भिन्न अबद्धस्पृष्ट कैसे कह्या है ? ताका उत्तरः 
संबंध अनेक प्रकार है। तहां तादात्म्य संबंध अपेक्षा 
आत्माकों कर्म नोकमेतें भिन्न क्या है। तहां द्रव्य 
पलटिकरि एक नाहीं होय जाय है, इस ही अपेक्ा 
अबद्धरए्ट कह्या हे। बहुरि निमित्त नैमित्तिक संबंध 
अपेता बंधन है ही। उनके निमित्त तें आत्मा 
अपनी अनेक अवस्था घर द्वी है। तातें सवेथा निबंध 
आपकों मानना मिथ्यारश्पिना है । 

पृष्ठ २*२--जो रामादि पर का मानि स्वच्छुंद 
होय, निरुयमी दोय, ताकों उपादानकारण की मुरूयता 
करि राणादि आत्मा का है ऐसा श्रद्धान कराया है | 
बहुरि जो रागादिक आप का स्वभाव मानि तिनिके 


( ३१ ) 


नाशका उद्यम नाहों करे है, ताकों निमिच्तकारण की 
मुख्यता करि रागादिक परभात्र हैं ऐसा श्रद्धान कराया है । 
दोऊ विपरीत अ्रवूघानतें रहित भए सत्यश्रद्धान होय तब ऐसा 
माने। ए रामादिक भाव आत्मा का स्व॒भावतों है 
बाहीं, कम के निमित्त तें आत्मा के अस्तित्वविषें विभाव 
पर्याय निपजे है । निरमिच मिटे इनका नाश होतें स्वभाव 


भाव रहि जाय है। तातें इनके नाशका उद्यम करना | 

इस प्रकार मोक्षमार्ग प्रकाश के मूलशब्दों का अथ 
सममक कर पढ़ें तब कहीं भी किसी प्रकार का भ्रम नहीं 
रह सफता। सब कथन स्पष्ट है। इस प्रकार 'किरणें? का 
कथन घटि। नहीं दड्ोता हे । समयसारकलश २०३ में रागको 
अकृत (अद्देतुक पने) का निषेध किया है ! 
कार्यत्वादकृतं न कर्म इत्यादि ॥ 

अथ--जो कम ( अथोत्‌ भावकम) हे वद काय दै,इसलिये 
वह अकृत नहीं हो सकता, अथोत्‌ किसी के द्वारा किये बिना 
नहीं हो सकता, इत्यादि । 

इन ही रागादि अज्ञानभावों को गहन सह्दिमा संसार 
है । प्रकृतियों से बंध हे । इसी को समयसार सवेविशुद्धज्ञाना- 
कल गाथा ३१२-३१९३ में स्वयं अआचायश्रोने स्पष्टीकरण 


चेया उ परयडीयडइू उप्पजह विशस्सह ॥ 

पयडी वि चेययहं उप्पजह विशरुसई ॥३१२ ॥ 
एवं बंधो उ दुश्हं वि अणणोण्णप्पच्चया हदें | 
अप्पणो पयडीए य संसारो तेणश जायए ॥|३१३॥ 


( ३३२ ) 


टीकाः--अय हि. आसंसारत एवं प्रतिनियतस्व- 

लचशानिज्वानेन परात्मनोरेकलाध्यासस्थ करणात्कतो 
खन्‌ चेतविता प्रकृतिनिमित्तमुत्पत्तिविनाशावासादयति । 
प्रकृतिरपि चेतयिद॒निमित्तझुत्पत्तिविनाशावासादय ति । एवं- 
मनयोरात्मप्रकृत्यो: कवेकर्ममावेउप्यन्योन्यनिमित्तनेमिशि- 
कमावेन दयोरपि धंघो रह: । ततः संसार: । तत एव च 
तयोः कर्तेकर्मव्यवद्दारः ॥ 

आवा्थे--आत्मा के और कह्वानावरणादि कर्मोंकी प्रकृतिश्रों 
के परमाथ से कर्तोकम भावका अभाव है, तथापि परस्पर 
निमित्तने मि क्तिक॒ भाव के कारण बंध होता दे। इससे ससार है 
छोर कतोकर्मपने का व्यवद्ार है। जबतक यह आत्मा 
प्रकृति के निमित्तसे हपजना विनशना न छोड़े तबतक वह 
झआाज्ञानी मिथ्यादृष्टि असयत है । 

श्रीशुभचन्द्राचार्य ने ज्ञानाणव में स्पष्ट कहा है कि आत्मा 
को कर्मों की साम्यसीमा से प्रथक्‌ करे । 

साम्यसीमानमालम्ब्य इत्वात्मात्मन्यात्मनिश्यम्‌ |। 

पृथककरोति विज्ञानी संझ्िष्टे जीवकमणी ॥ 
जद्दाँ तक समताभावों को सीमा है, वहां तक आत्मा है । इस 
प्रकार आत्मा में आत्मा का निश्चय करके बिशज्ञानी आत्मा 
अनादि से मिले जीव ओर कर्मों को प्रथक प्रथक कर लेता है ।॥ 
जहां समता भाव नहीं हे--वहां ल्ात्मा नहीं है, कम हे ।॥ 

इस प्रकार संक्षेप से कर्मोद्य ओर विकारी भावों के 

संबंध का विवेचन किया हे । विस्तार रुचिदालों को सभी 


झलनुयोगों का स्वाध्याय कर अपने स्वरूप की भ्रद्धा दृठ बनानी 
सआाहिये | 


( ३३ ) 


द्वितीय प्रश्न :--- 


निमित्तनैमित्तिक संबंध का खुलाशा क्या दे ? कार्य के 
उत्पादन में निमि्ध सहायक होता हे या केवल उपस्थित मात्र 
रहता है। उपयुक्त मोक्षमार्ग प्रकाशकी किरण में पत्रन०३७८ पर 
श्री कानजी स्वामी किखते हैं. कि “आअपनी योग्यतानुसार 
परिणाम होता हे । निमित्त का बिल्लकुल प्रभाव नहीं होता” 
क्या यह कद्दना सिद्धान्त के अनुसार ठीक दे । बाहरी पदार्थ 
का आत्मा पर असर होता है या नहीं ? 


समाधान --- 


निमित्त नैमित्तिक भाव की चची वतमान में जोरों पर 
है। जितने भी छोटे बढ़े यहुज्ञानी अल्पक्षानी पुरुष वा महिलाएं 
हैंवे भी सब इसी के चक्र में हैं। जबकि यह बहुत दी 
सीधी सरल सी बात है कि सम्बन्ध का कार्य सम्बन्ध से द्वोगा 
तथा अकेले का कार्य अकेले से होगा। अशुद्ध शब्द ही पर 
निनित्तत्वपने को सूचित करता दे । इसलिये ये सब व्यर्थ की 
चर्चा हे। तथापि कुछ (संक्षेप में) निमित्त उपादान का ठीक 
कथन इस प्रकार हैः-- 
जितने भी पदार्थ हैं वे अपने ही परिणमन के लिये 
उपादान हैं। तथा अन्य के परिणमन के लिये निमि्त हैं। 
किसी विशेष द्रव्य पर्याय का नाम उपादान दो अथवा निमित्त 
हो ऐसा नहीं है। दोनों के मिलने पर भी वही द्रव्य विव- 
पासे निम्ित्त तथा उपादान हैे। वथा एक ही द्रव्य में गुण 
परस्पर में निमिश्च उपादान होते हैं। निमित्त का प्रभाव 
उपादान पर पढ़ता दे। अतः निमित्त की सहायता के बिना 
उपादान नहीं परिणम सकता । आप्तमीमांसा में कहा हेः-- 


( रहेहि ) 
अद्वेतेकान्तपत्तेठपि दष्टो मेदों विरु घ्यते ॥ 
कारकासां क्रियायात नेक स्वस्मात्‌ प्रजायते || २४ ॥ 
कर्मदेत फलद्वैतं लोकंद्रेत च नो मवेत्‌ ॥ 
विद्याउविद्याइयं न स्पात्‌ बंन्धमोद्चदर्य तथा ॥२५॥ 


अर्थ:--अद्देत एकान्त पक्ष में भी कारकों का और क्रिया 
का देखा हुआ भेद विरोध को प्राप्त द्ोता है। क्‍योंकि एक 
कारण अपने से नहीं उत्पन्न होता है। एक अद्वेत में कर्म 
द्वेत (हुभशुभ) फलद्वत (सुखदुःख) लोकद्वेंत (इह लोक परतोक) 
विद्याउविय्ा (ज्ञान ओर अज्ञान) तथा वधमोक्ष ये जोड़ा नहीं 
यनसकते हैं। अतः अनेक कारण चाहदिये। 
कारये की उत्पत्ति श्रनेक सामग्रियों से होती है । एक कारण 
से नहीं होती है । 
कार्यस्य जनिका सामप्री नेक कारणम्‌ ।। हंसी को मोक्ष- 
मार्ग प्रकाश में कहते हैं । २७८ प्र्ठ ७ वां अधिकार । 
यहां प्रश्नः--जो कर्मका निमित्त तें ए हो हैं, तो कायका उदय 
रहे तावत्‌ विभाव दूरि केसे दोय। तातें याका उद्यम करना 
तौ मिरथक है । ताका उत्तर ३-- 
एक काय होने विष अनेक कारण चाहिये हैं। तिनिविषें 
जे कारण बुद्धिपूवेक होय, तिनिको तौ उद्यम फरि मिल्षाबे अर 
अबुद्धिपूषेक कारण स्वयमेब मिलें, तब काय सिद्धि होय | 
जैसे पुत्र होने का कारण बुद्धिपूवक तो विवाहादिक करना 
है, ओर अजुद्धिपूवक भवितव्य है। तह पुत्र का अर्थों विवाहा* 
विकका तो उद्यम करें अर भवितज्य स्वयमेव होय, तब पुत्र 
होय।, तसें विभाव दूरि करने के फारण बुद्धिपूवक दो 


( रेर ) 


ठत्वविचारादिक हैं, अर अखुट्धिपृ्वेक मोह कमंका उपशम 
छादिक हैं। सो ताका अर्था तत्वविचारादिक का तो संयम 
करे, ओर मोहकम्म का उपशमादिक स्वयमेव होय, तब रागा- 
दिक दूर दोंय ॥ 


यदि नि्ित्त का तथा बाह्यपदार्थों का प्रभाव न पछता 
होता तो सत्संग को विधेय क्‍यों कहते। सज्जनों की संगदि 
(चाहे वह्‌ गुणाधिक से हों अथवा गुणशसम से, जो मोक्षमार्ग में 
स्थित हों) अवश्य करनी चाहिये। सो द्वी'प्रथवचन सार चारि- 
आ्राधिकार गाथा २७० में कहा दैः-- 


तम्दां सम गुणादो समणो समयण गुणेहि वा अह्तिय॑ ॥। 
अधिवसद तम्दि णिश्व॑ इच्छदि जदि कम्म परिमोक्‍्ख |।२७०।। 
टीकाः-- यतः परिणामस्वभावत्वेनात्मनः सप्तार्चिःसंग्त 
तोयमिवावश्यंभाविविकारत्वाल्लो किकसगात्सयतो 5 प्यसंयत 
एवं स्यात्‌। ततो दुःखमोक्षार्थिन गुणेः समो5घिको 
वा श्रमण. श्रमणेन नित्यमेवाघिवसनीयः। तथा5रय शीता- 
पवरककोणनिद्दितशीततो यवत्समगुणस गात्‌ गुणरक्षा, शीत - 
तरतुह्दिनशकरासपृक्तशीततोयव त्‌ यु णाघकसंगात्‌ गुणएह्धिः 


' झ्रथ:-- लौकिकजन के संग से संयत मी झसंयत होजाता 
है। इसलिये यदि श्रमण दुःखसे' परिमुक्त द्वोना चाहता हो तो 
वह समानगुण वाले अन्र॒णों के अथवा अधिक सुणवाते 
श्रमणों के संग में सदा निवास झरो ॥ 


( ३६ ) 


क्योंकि आत्मा परिणाम स्वमाववाला हे इसलिये 
झग्नि के संग में रहे हुवे पानी की भांति (संयतके भी) 
खोकिक संगसे विकार अवश्यंभावी होने से संयत भी असंयत 
ही हो जाता हे। इसलिये दुःखों से मुक्ति चाहनेवाले 
अमणको (१) समानगुणवाले श्रमण के साथ अथवा (२) 
अधिक गुणवाले श्रमण के साथ सदा ही निवास करना 
चाहिये। इसप्रकार उस श्रमण के (१) शीतल घरके कोने 
में रखे हुये शीतक्ष पानी की भांति समान गुणवाले की 
संगति से गुणरक्ञषा होती है। और (२) अधिकशीतत्ञ 
द्विम (बरफ) के संपक में रददनेवाले शीतल पानी की भांति 
अधिक गुनवाले के सगसे गुण वद्धि होतो हें । 


इस में जक्ष का दृष्टान्त दिया है। तो विचारो कि 
जता स्वभावतया शीतल है उस को मिट्टी के घड़े में भरकर 
घर के कोने में वालू पर रखा जावे तथा फिर भी तुहिन 
(बर्फ) शकरा एला आदि डाल देवें तो शीतबिशेष हो जाता 
है। इससे पता क्ग जावेगा कि निमित्त कितना सहायक 
होता हे । यदि कोई कहें कि जल को ऐसा द्वी होना था 
निमित्त ने कुछ नहीं किया तो इसका उत्तर यद्दी दे कि फिर 
मिट्टी का घढ़ा वे शकरा को प्रथक्‌ रखदेवे तथा जल को भन्य 
पान्न में प्रथक्‌ रख देवे, तो उपस्थिति तो बनगई, तौर जलको 
शीतल दोना ही हे सो सयोग बिना द्वी विशेष शीतल दोजाय 
इसकिये मोक्षमाग में शुभ-निमित्तों की बहुत आवश्यकता है। 

अन्य दृष्टान्त 


पीनो देवदत्तो दिवा न झ्ुुदक्ते | इस कथन में देवदक्त का 
सोटापन विना खाये नहीं हो सकता। अयोपत्ति से थद्दी 


( रे७ ) 


सिद्ध होता हे कि बद्द रात्रि में खाता है। तथा खाने मात्र से 
मोटापन नहीं होता, निश्चिन्त द्वोकदर खाने से, इसको 
उद्राग्नि द्वारा पचाकर रसादि बनालेने से पीनपना हो जाता 
है। ऐसे अनेक उदाहरण हैं जो सर्वत्र भरे पड़े दें । 

इसीसे सोचिये कि निमिर्तने कितनी सहायता की। यदि 
निमित उपस्थित होने से कद्दा जाता दे, तो डब्बे में (कटोर- 
दान मेँ) पूड़ी रखने से पेट क सर्माप दाजिर रहने से मोटापन 
हो जावे। ऐसा उपस्थितिमान्न से होता देखा नहीं जाता। 
अतः निमित्तका अथ उपथित रहना मात्र कहना ठीक 
नहीं हे । 

तीसरा दृष्टान्त लीजिये कि सूर्यकान्तमणि है, वस्त्र है- 
उपस्थित दोनों हैं, ऋग्निउत्पन्न हो जावे। सू्य के निमिक्त 
विना अग्नि नहीं होती। सो ही कल्नश में कद्दा हे । 
न जातु रागादिनिमिचभावमात्मात्मनो याति यथार्ककान्त:।। 
तस्मिननमिचं परसंगएव वस्तुस्वभा।वो5यम्मुदेति तावत्‌।॥। 
अर्थ:--सूर्यकान्तमणिकी भाँति (जेसे सूर्यकान्तमणि स्वतः से 
ही अग्निरूप परिणमन में सूर्य का बिम्ब निमिक्त होता है 
उसी प्रकार ) आत्मा अपने को रागादिक का निमित्त कभी भी 
नहीं होता । उसमें निमित्त परसग ही (परद्रव्य का सबंध 
दी) है। ऐसा प्रकाशमान है (स्रदा वस्तु का ऐसा द्वी स्वभाव हे, 
इसे किसी ने बनाया नहीं है) ऐसे वस्तुस्वभावकोी जानता 
हुआ ज्ञानी रागादिकों निजरूप नहीं करता ॥१७४॥ 

बाह्य पदार्थोंका प्रभाव 
बाह्य पदार्थों का भी आत्मा पर असर होता दे। क्योंकि 


( रे८ ) 


आत्मा बत्तेमान में सवंधा अमूत्त नहीं है, बधनवद्ध, आध्मा 
छू है । यदि अकेली आत्मा होती तो अन्य पदार्थों का कोई 
प्रभाव आत्मा पर नहीं पड़ता परन्तु अनादि से ध्यकेली अत्मा 
अमर नहीं है | अतः द्रव्य च्ेत्रकाल भाव सहित आत्मा संसारी 
है । सोही समयसार गाथा २७ मे कद्दा हे -- 

'ववहारणओ भाध्तदि जीवों देहो य हवदि खलु इको |। 

ण दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदा वि एकट्टो ॥ २७॥ 
हैंह खलु परस्परावगाढ़ावस्थायामात्मशरीरयोः समबत्तिताव- 

& रेकस्कंधव्यव मात्रेणवे 
स्थायां कनककलधौतयो रेकस्कंधव्यवह्ारवद्व्यदा रमात्रेणेवे- 
कृत्व॑ं न पुननिश्वयतः । ततो व्यवद्दारनयेनेव शरीरस्तवने- 
मात्मस्तवनमुपपन्नम ।।२७॥ 
भावाथ+--व्यवद्दा रनय तो आत्मा और शरीर को एक 
कहता है, ओर निश्चयनय भिन्न भिन्‍न कहता है । इसलिये 
व्यवहार नय से शरीरका स्तव॒न करने से आत्माका स्तबन 
माना जाता है । इस विषय को एक प्राचीन गाथा ओरपूज्य- 
पादस्वामीने सवोयसिद्धि में लिखी है--- 
बधघ पदढि एयचं लक्खणदो हब तस्सणाणत्त 
तम्दा भमुत्तिभावो5णेयतों होह जीवस्प ।। 
आत्मा का अमूर्तिभाव अनेकांत से हे। बधकी अपेक्षा 

एंकत्व हे-मर्तिक है। लक्षण से (नानास्‍्व अमूत्तिक) है। 
यह सब कथन व्यवहार नयका है। अशुद्ध-निश्चयनय 
भी व्यवहार हे। “इसका स्पष्टी करण आगे के प्रश्न के 
अमाधान से होगा । देखो कलश २१० 


( रे $ 


व्वार्यहहारिकदशेष केवल, क॒ठे कर्म च विभिन्‍नमिष्यतें॥ ' 
मिश्चयेन यदि वस्तु चिन्त्यते, कतेकर्म च्‌ सद्ेकमिष्यते |!२१० 
सोही समयसार की गाथा ३५० की टोका में कहा हेः-- 
व्यवहार नय का कथन १-- 

तथा5>त्मापि पुए्यपापादि पुदुगलपरिलणामात्मक ऊंशे- 
करोति । कायवाइमनोभिः पुदुगलद्रव्यपरिणामात्मकैः 
करणेः करोति । कायवाड्मनांसिं पुद्गलद्रव्यपरिणामा- 
त्मकानि करणानि ग्टह्वाति । सुखदुःखादिपुद्गलद्रव्यपरि- 
णामात्मक॑ पुएयपापादि कर्मफल थ्रुढ़क्ते च। नत्वनेक- 
द्रव्यत्वेन ततोउन्यत्वे सति तन्मयो भवति । ततो निमित्त- 
नेमित्तिकभावमात्रेशब तत्र कं कर्म भोक्तुमोग्यत्वव्यवद्रः ॥ 


बाह्यपदार्थों का आत्मापर यह प्रभाव पढ़ना मंत्र प्रयोग से 
स्पष्ट है कि मंत्रप्रयोग करनेवाला कहीं है, तथा जिसका वशी* 
करण हो जाता हे (बधन टूट जाते हैं) बद्द कद्ीं दे | देखो 
समयसार कठकर्म अधिकार गाथा €१ को ठीकाः 


आत्मा द्यात्मना तथापरिणमनेन यं भाव किल “ 
करोति तस्याय कर्त्ता स्यात्साघधकवत्‌। तस्मिन्नि्मिचे 
सति पृद्गलद्रव्यं कमत्वेन स्रयमेव परिणमते । तथाहिं!- 
यथा साधकः किल तथाविध्रध्यानभावेनात्मना परिशभ- 
मानो ध्यानस्य कर्ता स्यात्‌ । तस्मिस्तु ध्यानभावे सकल- 
साध्यभावानुकूलतया निमित्तमात्रीभूते सति साधक कर्चारें- 
मन्तरेणापि स्वयमेव वाध्यंते विषज्याप्तयों, विडब्यंते योषितों, 


( ४० ) 


स्वंस्यंते बंधास्तथायमन्नानादात्मा मिथ्यादर्शनादिभावेना- 
स्मना परिणममानों मिथ्यादर्शनादिभावस्य कर्चा स्थात्‌ | 
तस्समिस्तु मिथ्यादशनादी मावे स्वानुकूलतया निमित्तमात्रो- 
भूते सत्यात्मान कर्त्तारमंतरेखापि पुद्गलद्रब्यं मोहनीयादि- 


कमेत्वेन स्वयमेव परणिमते ॥९१॥ 

इसी प्रकार शीत उष्ण पुदुग्ों के निमितक्त से आत्मा शी- 
तोष्ण का अनुभव करता दै। नहीं तो शीत से बचने के उपाय 
क्यों करे,तथा गर्मासे क्‍यों भागे | देखा गाथा €२ की टीक३-- 


तथाहिः-तथाविधानुमवसंपादनसमर्थायारागद्व प- 
सुखदुःखादिरूपायाः पुदूगलपरिण।मावस्थाया: शीतोष्णानु- 
अवसंपादनसमर्थायाः शीतोष्णाया पृुद्गलपरिणामाव- 
स्थाया इव पुद्गलादभिन्नत्वेनात्मनो नित्यमेवात्यतभिन्नाया 
स्तन्निमिचतथाविधानुभवस्य चात्मनो5भिन्‍्नत्वेन पदूगला- 
न्नित्यमेवात्यतमिन्नस्याज्ञानात्परस्परविशेषानिर्जञने सत्पे- 
कलाध्य।सात्‌ शीतोरूष्णपेणेवात्मना परि णमितुमशक्येन 
रागह पसुखदुःखा दिरूपेणाब्ञानात्म ना परिणममानो 
झानस्पाज्ञानत्व प्रकटीकुवंन्‌ स्वयमज्ञानमयीभूत एपो५ड़ 
रज्ये इत्यादिविधिना रागादेः कमंणो ज्ञानविरुद्धस्य कर्चा 


प्रतिभाति ॥६२॥ 

इस टीका मे आये हुये तन्निमित्षतथाविधानुभवस्य पद्‌ 
से निमिष्तनेमित्ताक व्यबद्दार संबंध स्पष्ट होजाता है। फिरभी 
जो हृठ करते हैं कि निमित्त माश्र॒उपस्थित रहता है, वाहाद्रव्य 
कुछ नहीं करते। ऐसी मान्यता बड़ी भारी भूल हे। 


( ४१ ) 


झ्ञानझय व्यवद्वार 

ज्ञान अपने को ही जानता है। निश्वचयनय से पर को 
जानता ही नहीं है! यहाँ यही विचार करना है कि निश्वयनय से 
अन्यज्ञेयों के आकार रूप शान ही तो परिणमा, तब क्या 
निश्चयनय से क्षय ज्ञान के विषय नहीं हुये। व्यवह्ारनय का 
विषय अन्य ज्ञेयों को बताना ठीक नहीं दै। स्व-पर दोनों 
ज्ञेयोंको जानना ऐसा ज्ञायकस्वभाव निश्चयनय का ही विषय है 
इश्च तरद ज्ञान ज्ेयाकार होता हे। सिद्धभगवान का ज्ञान 
सदेव निरन्तर ज्ञेयाकार हे । यदि इसश्रकार ज्ञानका शेयोंके 
निमित्तों स्रे परप्रकाशकत्व धर्म न माना जाय, तो ज्ञान अन्य 
गुणों के समान जड़ हो जावेगा, अथोत्‌ स्वश्ेयका भी ज्ञाता न 
रहेगा । प्रवचनसार गाथा ४१ की टीका मे इन्द्रियज्ञान 

अतीन्द्रियक्षान की व्याख्या स्पष्ट रूप से की है -- 
इन्द्रियज्ञानं नामोपदेशान्तःकरणेन्द्रियादीनि विरूपकारण- 
त्वेनोपलब्धिसंस्कारादी न्‌, अन्तरड्शस्वरूपका रणत्वेनो पादाय 
प्रवर्चते । प्रवर्धमाने च सप्रदेश मेबाध्यवस्यति स्थूलोपल- 
म्मकच्वान्नाप्रदेशम्‌ । मृतमेवावगच्छति तथाविधविषय- 

| 

निवन्धनसद्भावान्नामृत्तम्‌ । वततंमानमेव परिच्छिनत्ति 
विषयविषयिसस्निषातसद्भावान्न तु बृत्त वच्स्येच्च | यत्तु 
पुनरनावरणमनिन्द्रियं ज्ञानं तस्य समिद्धधूमध्वजस्येवाने- 
कप्रकारतालिड्वितं दाम दाह्मयतानतिक्रमणादइश्यमेव यथा, 
द्देशं देशं मूत्तेममृत्तेमजातम + 
तथा5त्मनः अप्रदेशं सप्र तिवाहित 
च पर्यायजात॑ ज्ञेयतानतिक्रमात्परिच्छेय्यमेव मवतीति ।।४ १॥ 


( ४२ ) 


इन्द्रियज्ञान में श्रन्तरड्ञ ब्रिज दोनों!ही प्रकार के निमित्त 
खसाये हैं। तभी कारण के वश से ज्षेयों में प्रवत्तता हे । 
सो ज्ञेयों में व्यवहार से आविष्ट भो,तथा निश्चय से अनाविष्ट 
भी है (देखो प्रवचनसार मे गाथा २६ की टोका) 
ज्ञेयाथ परिशमन क्रिया 


इस तरह संसारी जीवन में जो जेयाथ परिशयनक्रिया 
(रागहंषादि) मानी हे। उसमें भो कारण बाह्य पदार्थ हैं, या 
स्वतः स्वभाय है ) स्वतः स्वभाव मानने पर केबल ज्ञान में भी 
दोना चादिये | इससे सिद्ध होता हे कि ज्ेयों का असर भी ज्ञान 
पर पड़ता है। तदनुसार रागठ्बंघ करके बघता है। प्रमाणके 
किये देखो प्रबचनसार को गाथा ४२--४३ की टीका)-- 

यतः प्रत्यथपरिणतिद्वारेण मगतृष्णाम्भोभारसंभावना- 
करणमानस: सुदुःसहं कम भारमेवोपशुञ्जानः स जिनेन्‍्दें- 
रुग्दीतः ॥४२॥ 


संसारिणों हि नियमेन तावदुदयगताः पुद्गलकर्माशाः 
संत्येष । अथ स तेषु सचेतयमानो मोहरागद्वेषपरिणतत्वात्‌ 
ज्ेयार्थपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यते । तत एव 
च क्रियाफलभूतं बन्‍्धमनुभवति । अतो मोहोदयात्‌ क्रिया- 
क्रियाफले न तु ज्ञानात्‌ ॥४३॥ 

इस प्रकार जेयार्थपरिणति से इष्ट अनिष्ट कल्पना तथा 


मैं इसका हूँ यह मेरा है इत्यादि रूप से विकल्प उत्पन्न होने में 
अन्तरंग कर्मोदय कारण है तथा बह्रिंग कारण जेय हैं। 


( ४३ )। 


जसे दूध में डाली हुई इन्द्रनील मणि अपनी प्रभा द्वारा 
खफेदी को मिटाती हुई दूध को नीलरूप कर देती हे । प्रवचल- 
सार गाथा ३० में ऐसा हो कहा है । 


रयशमिद इंदणीलं दुद्धज्कसियं जहा समासाए ॥ 
अभिभूय तंपि दुद्धं बददि तद णाणमत्थेसु ॥२०॥ 


टीका का अथः-जसे दध में पड़ा हुवा इन्द्रनीक्मणि रत्न अपने 
प्रभासमह से दूध में व्याप्त होकर बत्तेता हुवा दिखाई देता 
है, उसी मकार संवेदन (ज्ञान) भी शआ्ात्मा से अभिन्‍न दोने 
से कर्ता अश से आत्मता को प्राप्त दोता हुआ ज्ञान रूप करण 
झअश के द्वारा कारशभत पदार्थों के कायभत समस्त शेयाकारों 
में व्याप्त हुवा बतंता दे । इसलिये कार्य में कारण का 

याकारों मे पदार्थोका) उपचार करके यह कह्ने में विरोध 
नहों आता कि ज्ञानपदार्थों में व्याप्त होकर वत्तता दे । 


ऐसे ही बाह्यपदार्थों में इष्ट अनिष्ट कल्पना निमितवश 
करता हुवा जीव बधता है। इस तरद्द व्यवद्दार से निश्चय 
निमित्तनेमित्तिक सबध सिद्ध हुवा ॥ 


मूर्तिपुजा और निर्मिचनेमित्तिकसबध 


मूर्तिवूजा का यही तो सिद्धान्त हे कि मूति के दर्शन से 
आत्माकी वीतरागता सवज्ञता का स्मरण द्वो शरावे। यथाथ 
श्रद्धा होने से सम्यग्द्शन बना रहे। मूत्यों पूजा मूर्तिपूजा 
इसतरहद तृतीया तत्पुरुष समास से करणपना (साधकतसमपना) 
सूचित किया दे । कहीं मूर्ति पूजा को सामायिक भी कहा हे । 
आत रोौद्र ध्यान का परित्याग होने से घमंध्यान कहना विज्ञकुछ 


( धष्ट ) 


ठोक है। कहा भी दैः-आर्तरोद्रपरित्यागस्तद्धि सामायिक 
ब्तम्‌ || यदि निमित्तनेमित्तिक भाव न माना जाय तो मूर्ि- 
पूजा स्वाध्याय दान उपवासादिक व्यर्थ सिद्ध होते हैं। श्री 
घवलाजी पुस्तक ६ चूका अधिकार २२ सूत्रभे प्रष्ठ ४९७ में 
कहा दे कि जिनविम्ब सम्यग्दशनकी उत्पत्तिका कारण है।-- 

तीहिं कारणेहि पढमसम्मत्तप्ुप्पादेंति,केई जाइस्सरा,केई- 
सोऊण, केई जिणबिब दट्ठ ये ॥२२॥ कर्थं जिणबिंबर्द- 
सर पढ़मसम्भत्तृप्पत्तीए कारण १ जिणबिबदं सरेण 
शिपत्तणिकाचिदस्सवि मिच्छतादिकम्मकलावस्स खयदं- 
सणादो । तथा चोक्त-- 


दर्शनेन जिनेन्द्राणां पापसंधातकुह्जरम्‌ ॥। 
शतघामेदमायाति गिरिवेज्ञदतों यथा |। 


शंकाः-जिनबिम्बका दर्शन प्रथम सम्यक्त्वकी उत्पत्ति का 
कारण किस प्रकार होता है ? समाधानः--जिनबिम्बके दशेन 
से निधक्ष ओर निकाचित रूप भी मिथ्यात्वादि कर्मकक्ञाप का 
क्षय देखा जाता हे। जिम्नसे जिनबिम्बका दशन प्रथम 
सम्यक्त्वकी उत्पक्तिका कारण द्वोता है | कद्दा भी दे कि जिनेन्‍्द्रों 
के दशेन से पापसघातरूपी कुंजर के सो टुकड़े हो जाते हैं, जिस 
प्रकार कि वजके आधाज्ष से पजत के सो टुकड़े हो जाते हैं । 


यही कथन त्िक्ोकप्रश्नप्ति स्वार्थंसिद्धि तत्वाथराजबाति- 
कादि में स्पष्ट रूप से आया दै। अतः निमिशिनेमिक्तिकसबंध 
उपचारमाजत्र नहीं दै,यथार्थ दे | पं० आशाघरजी ने इस पंचम- 
काक्ष में देवदशेन की झत्यावश्यकता बताई है । 


( ४५ ) 


घिड दुःपभाकालरात्रि यत्र शास्रदशामपि ॥ 
चेत्यालोकादते न स्यात्पायो देवविशामतिः।। 
मनोयोग के कालसे निर्मिचनेमित्तकसंबंधकी सिद्धि 


मनोयोग का काल अन्तमुहत कद्दा दे तथापि व्याधात और 
मरण की अपेक्षा एक समय भी कद्दा है। क्रोध मान माया लोभ 
कषायों का काल भी व्याघात के कारण एक समय वरशान किया 
है। अथोत्‌ व्याघात होने से मनोयोग ओर कषायें बदल्ष जातीं 
हैं। पद्मपुराण में इस आघात से लक्ष्मण के मरण का दृष्टांत 
असिद्ध है 

ध्यान की सिद्धि के लिये एक्रांत स्थान का निर्देश किया 
है क्‍योंकि अन्यत्न लौकिक जर्नों के या तिय॑चों के संस से 
मन चचल द्वो जाता है। ध्यान का वणन ज्ञानाणव तथा 
तत्वानुशास्न ग्रन्थ में विस्तार से लिखा द्वे। ऐसा द्रव्य क्षेत्र- 
काक़ भावों का निर्मित्तनैमित्तिक सबध प्रसिद्ध दे । 
इच्छा का निमित्तनेमित्तिकपनां 
समयसार के निर्जराधिकार गाथा २१० से २१४ तक 

विशेष रूप से इच्छा के त्याग का उपदेश दिया है। इच्छा आत्मा 
के लोभ कषाय की परिणति बताई हे । उप्त इच्छा के अनेक 
विशेषण लगाये हैं। खाने की इच्छा, पाने की इच्चा, पुण्य 
की इच्छा, पाप की इच्छा ऐसा इच्छावों का सबध बाह्य 
पदार्थों से हे। बाह्य पारप्रह हिंसा के आयतन बताये 
हैं। अतः बाह्य परिग्रहत्याग का उपदेश दिया है । 
हिंसायतननिजृत्तिः परिणामविशुद्धये तदपि कार्या ।। भादि 

यह पुरुषाथ सिद्ध्यु पायका शोक हे | रत्नकरण्डअआवकाचार 


( ४६ ) 
में परिअरहपस्मिणासुत्रतका दूसरा नाम इच्छापरिमाणत्रत 
भी कहा है । 
घनधान्यादि ग्रन्थं परिमाय ततो5घिकेपु निस्प्द्वता | 
परिमितपरिग्रह:. स्थादिच्छापरिमाणनामापि ॥| 
इस तरद्द बाह्य पदार्थों का भो प्रभाव आत्मा पर पढ़ता 
है। यह भी स्पष्ट हे | हि 
बाह्य पदार्थोका निमित्तनमित्तिक संबंध 
यदि बाह्य पदार्थों का प्रभाव न पड़ता होता तो कोई भी 
रोगादि से न डरता, तथ। ओपधि आदि का प्रयोग क्‍यों 
करता, सभी नि.शबद्दू र८ते ' अतः निर्मित का प्रभाव न 
मानना ठोक नहीं है रूम भार बधाधिकार गाथा रद्३ से 
श्ट७ में निमित्तनेमिक्तिकभाव का उदाहरण इस प्रकार 
बताया हैः-- 
आधाकम्माईया पुग्गलद॒व्वस्स जे इसमे दोसा ॥ 
कह ते कुल्नइ शाणी परदव्वगुणा उ जे खित्च ॥२८६॥ 
आधाकम्म॑ उद्देसियं च पुस्गलमयं इम दबव्वं ॥ 
कद त॑ मम होई कर ज॑ णिच्रमचेयण वुचं |।२८७॥॥ 
ठीका:--यथा5धःकमनिष्पन्नमुददे शनिष्पन्नंच पुद्गल- 
द्रव्यनिमित्तयतमप्रत्याचक्षाणो नेमित्तिकभूत॑ बंधसाघक 
भाव॑ न प्रत्याचण्टे,तथा समस्तमपि परद्रव्यमप्रत्याचच्ाण॒स्त 
जिमित्तक भाव न प्रत्याचष्ट | यथा चाघःकर्मादीन पुद्गल 
द्रव्यदोपाल नाम करोत्यात्मा परद्रव्यपरिणामत्वे सति 
झात्मकायंत्वाभावात्‌ । ततोउघःकम्मोदिशिक च पुरदल- 


( ४७ ) 


द्रव्यं न मम कार्य नित्यमचेतनस्वे सति मत्कार्यत्वाभावात्‌ 
इति । तखज्ञानपूवक पुद्ग॒लद्गव्य निमित्तभूत प्रत्यावक्षाणो 
नैमित्तिकभूत॑ बंधसाधक भाव भ्रत्याच्टे तथा समस्तमपि 
पाद्व्य प्रत्याचक्षाशस्तन्रिमित्त भाव ग्रत्याचष्ट । एव 
द्रव्यभावयो रस्ति निमित्तनेमित्तिक भावः ।॥। 

भावाथ+--यहू्‌ द्रव्य आर भाव का निर्मित्तने मित्तिकपना 
उदाहरण से दृढ़ किया है। जेसे लोकिक जन कहते है कि जेसा 
अन्न खाय वेसी हू बुद्ध हो जातो दे। उस तरह शाखतर में 
उदाहरण दे कि जो पापकर्म कर आहार उत्पन्न हो उसे अधः 
कमे निष्पन्न कहते है। तथा जो आहार किसी के निमित्त बना 
हुव हो उसे उद्दशिक कहते हैं। ऐपा आहार जो पुरुष 
सेवन करे उसके बेसे ही भाव हाते हैं। इस तरह द्रव्य भाव 
का निमित्तनेमित्तिकत भात्र हें। उसी तरह समस्त द्वव्यों का 
निमित्तनेमित्तिक भाव जानना। ऐसा हॉान पर जो पर 
द्रव्य को ग्रहण करता है, उसके रागादि भाव भी दोते हैं। 
उनका कत्ती भी होता है, तब कर्म का वध भी करता है भोर 
जब ज्ञाना हो जाता दे तब किसी के ग्रद्स करने का राग 
नहीं, रागादि रूप परिणमन भी नहीं, तब आगामी कमंबध 
भी नहीं । इस तरदद ज्ञानी परद्रव्य का कर्ता नहीं है। 
पर द्रव्य और अपने भाव का निमित्तमैमिक्तिक भाव जान 
कर समस्त परद्रव्य को त्यागे, तब समस्त रागादि भावों की 
सतति कट जाती है, उस समय आत्मा अपना ही अनुभव 
करता हुबा कर्म के बधन को काट कर आप में डरा प्रकाश रूप 
प्रकट होता है। इसलिये जो अपना द्विव चाहते हैं दे 
ऐसे करो ॥ 


( ४८ ) 


निष्कर्ष 


जो पर द्वव्यों को नहीं व्यागता यह उसके निमित्त से 
हुये भावों को भी नहीं त्यागता। जो समस्त पर द्रव्योंको 
त्यागता है वह उस परद्रव्य के निमित्त से हुये भावों को भी 
त्यागता है। 
रागादिक भी पुदूगल के विकार हैं 
द्रव्यराग तो पुग्दल ही हे उस के उदय से जायमान 
भावराग भी पुदूगत्ष हे । ऐसा निमित्तनेमित्तिक भाव से कहा 
जाता है। स्वरूप में रागादिक नहीं हैं। अतः शुद्ध निम्बय- 
नय से जीव के रागादिक नहीं दे। परन्तु इस समय तो 
रागाविछ हैं ही । 
उदयविबागो विविद्दो कम्माण वण्णिश्ो जिखवरेहिं | 
ण॒दु ते मज्क सद्दावा जाणगभावो दु अहर्िकी |[१६८ 


पुग्गलकम्म रागो तस्स विवागोदओ इृवदि एसो॥ 

ण दु एस मज्क भावों जाणगभावों दु अहमिको ॥ १६६॥। 
टीकाः--ये कर्मोदयविपाकप्रमवा विविधा भावा न ते मम 
स्वभावाः । एप टकोत्कीणेकज्ञानस्वभावो5ह ॥। १७८ || 
अस्ति किल रागो नाम पृद्गलकर्म तदुदयविपाकप्रभवोउय 
रागरूपो भावः। न पुनर्मम स्वभाव! | एप टकोत्कीर्ण 
ज्ञायकस्वमावोहह । एवमेत्र च रामपदपरिवर्शनेन 
हुं पमोहक्रोधमान' ' '** ** ** इत्यादि ॥१६६।। 


( ४६ ) 


अथः--निश्वय कर रागनामा पुग्दखकर्म हे, रस पुरदल 
कुश के उदय के विपाक कर उत्पन्न यह प्रत्यक्ष अनुभवगोचर 
रागरूप भाव है, वह मेरा स्वभाव नहीं दे। मैं तो टक्लोत्कीरो 
पक झ्ञायक स्वभाव हू 'ऐसे सम्यगदृष्टि आप को परको 
जानता है॥ १८८॥ गाथा ३७१ में जीव के रागादिभाव 


के + ० 
१] 


रागो दोसो भोहो जीवस्सेव य अणण्णपरिशामा || 


एएण कारणंण हु सद्ादिसु णत्थि रागादि || 

कलश ४४ में सथा ३८ में रागादि को पुदूगल विकार कह 
हे ।.इससे अच्छी तरह स्पष्ट द्ोजाता हे कि भावराग पुदूगक्ष के 
भी हैं, जीव के भी हैं। यहां व्यवह्यराय का कथन 
निमित्तने मिक्तिक का कथन) प्रमाण जानना। इसी दृष्टि 
में ससार ओर मोक्ष हैं। शुद्ध अकेला जीवका स्वभाव न 
राग है न बीतराग हे। (ज्ञातारृष्टा) जो है सो हे। ऐसे 
शुद्धनय की दृष्टि में बंध मोक्ष हो नहीं दे। इसतरद नयविवक्षा 
को ध्यान में रखकर अथ करना चाहिये॥ 

ठतीय प्रश्न शरीर की दृक्षन-चक्षन आदि क्रिया, मात्र 
कऋझपनी योग्यता से होती हे या आत्मा की सद्दायता से द्वोती है ? 
झात्मधर्म अक * प्रष्ठ ७ में लिखा हे कि हाथ तो जढ़ दे, 
अमड़ा है, वह आत्मा नहीं है। आत्मा ओर हाथ दोनों भिन्न२ 
पदाथ हैं। आत्मा हाथ का कुछ नहीं कर सकता। क्या यह 
ठीक है ? आत्मा और शरीर का क्‍या सम्बन्ध हे ? 

समाधान :--योग के सन बचन काय के व्यापार क्या 
बिना जीब के मुर्दे में भी हो सकते हैं? इसलिये बिना चेतन 
के कदना अत्यक्ष विरुद्ध है । 


( ६४० )' 


शरीर और आत्मा का एक क्षेत्रावगाह रूप संयोगसंबंध 
है। इसी को प्रबबनसार में असमान जातीय विमावपयोय 
कद्दा हे :-- 

यथेव चानेककौशेयककापसिमयपटात्मको द्धिपटिका- 

त्रिपटिकेत्यसमानजातीयो द्रव्यपर्यायः ।. तथेव चानेक- 
जीवपुद्गलात्मको देवो मनुष्य इत्यसमाननातीयों 
द्रव्यपर्यायः । 

गाथा €३ की टौका का अथः--जैसे अनेक रेशमी और 
सूती पटों के बने हुए द्विपटिक त्रिपटिक ऐसी असमान जातीय 
द्रव्यपरयाय दे । उसी प्रकार अनेक जीवपुदगल्ात्मक देव मनुष्य 
ऐसी असमान जातीय द्वव्यपयौय है । 

संसारी जीव चार प्राणों सहित हैं-इन्द्रिय, बल, आयु 
ओर अश्वासोच्छूवास। देखो प्रवचनसार गाथा १४६-१०७। 
शरीर कायबल पआराण में गर्भित है तथा सभी प्राण पुद्गलकम से 
निषु त्त हैं, अतः पौदगलिक हैं। पुदगलकर्म के काय हैं। 
पुदूगलकमे के कारण हैं। पुदुगलप्राणों की सन्‍्तान रूप से 
प्रवृत्ति के कारण हैं। तो क्या संसार में जीव से भिन्न शरीर 

स्वरूप-लक्षण की अपेक्षा भेद अवश्य हे। नहीं तो मुक्ति 
में भिन्न केसे होते ? इसी से फहना पढ़ता है कि पहले भी 
भिन्न थे। परिणति भिन्न भिन्न होते हुए परस्पर आयुकर्म से 
जोड़ा हुआ जीवकम का सम्बन्ध हे । कद्दा है .-- 


जीवों पाणणिबद्धो बद्धो मोहादिएहि कम्मेद्दि 
उबज्रुजं कम्मफलं बज्कदि अण्णेहिं कम्मेहिं।।१४८। 
प्रवचनसार टीक/:-यतो मोहादिभिः पौद्गलिकर्म भिरद्धत्वा - 


( ४५१ ) 


ज्जीवः प्राथनिबद्धो भवति। यतश्च प्राजनिबद्धत्वात्पोद ग- 
(5 

लिककर्मफलसुप क्रज्जानः प्रुनरप्यन्येः पौदगलिककर्म भिर्ब- 
घ्यते। ततः पौद्गलिककर्मकार्यत्वात्पौदुगलिककर्मकारण- 
त्वाच्च पोद्गलिका एबं प्राणा निश्चीयन्ते । 

इन प्रा्यों का जीव से सम्बन्ध हे अतः जीवके, क्योपशम 
से प्रगट हुए ज्ञान ( इन्द्रियाँ) बल आदि भाव प्राण हैं। इस 
तरदद मिल्ञकर द्वव्यप्राणा, भावपाण रूप असमान पर्याय हो रही 
है। कर्मो' के तीघ्र उदय में जीव अपने स्वरूप की तरफ लक्ष्य 
ही नहीं देता । तभीतो सम्यक्त्व को उत्पत्ति होने के पूष अन्त-- 
कोडा कोडीसागरप्रमाण स्थितिबन्ध और स्थितिसत्व क॒हद्दा है । 
सागारधमामतमें कह्दा दे हा 

आसन्नभव्यताकमदानिसं ज्ञित्वशुद्धिमाक्‌ | 

देशनायस्तमिथ्यात्वो जीवः सम्यक्‍्त्वमश्नुते ॥ 


इससे सत्तासे पड़े हुवे कर्मों का भी आत्मा पर प्रभाव 
पडता द्े। उद्दयागत का तो होता ही है। नहीं तो उपशम- 
सम्यक्त्व ओर ज्ञायिकसम्यकत्व की अश्रद्धागुण को निम्नता 
एकसी हो जाय | निजरा में भी अंतर पड़ा है। उपशम सम्यक्त्व 
से क्षपक श्रेणी नहीं चढ़ता। इसी से आत्मा के ख्राथ कम नो- 
कम का बंध प्रतीत होता दै। कफेवलज्ञानावरण में केवल 
ज्ञान को घात करने की शक्ति बताई दै। स्वामिकार्तिकेयानुप्रेक्षा 
में कहा हे /-- 
कापि अपुव्वा दौसई पुस्गलद॒व्वस्स एरिसी सत्ती || 
केवलणाणसद्दावों जेण विशासिदों होई ॥ 
इसकिये समगुणयर्याय द्वव्यं इसवचन से जीव तथा 


( हर ) 


पुदगक्ष आदि द्रव्य समान गुणवाले हैं | ऐसा होते हुए मी जीक 
अन्यदि ख्ले अपनी भूल से व कर्मों के सबंध से निवेल दे। जब 
यह जीव कातलब्धि प्राप्कर तत्वज्ञान के अ्रभ्यास से करणल- 
ब्थिद्वारा मिथ्यात्व को खए्ड फरता है। तब जीव सबत होता 
हे और कम कमजोर होते हुए नध्ट दांते चले जाते हैं। 

शरीर की अशुचिता का वशोन अशुविभावना में किया हे । 
इसलिये ग्ृहस्थ तो स्नानकर लोहछिक शुद्धि शरीर की कर 
क्ेते हैं। मुनिराज स्नान नहीं करते फिर भी जीवकी रत्नन्नयरूप 
परयायस्ते उनका शरीर पविन्न है। सोही श्रीसमतभद्र॒स्थामी 
ने रत्नकरण्डश्रावकाचार में कहा है -- 


स्वभावतो5शुची काये रत्नत्रयपवित्रिते | 
निजुंगुप्सा गुणप्रीतिमता निर्विचिक्रित्सिता )। 


यदि आत्मा ओर शरीरका सबध नहीं होता तो रत्नत्रय 
पबित्निते नहीं कहते । रत्नन्नय तो अ्आत्माका स्वभाव है। 
व्यवद्दार रत्नत्रय भी तो आत्माश्रित ही हे । व्यवहार का अर्थ 
जब भेद्‌ रूप करते हैं। तब भेद तो अभेद सापेक्ष द्वी द्वोताहे। 
भेद बिना अभेढ नहों-अभेद विना भेद नहीं । इस तरह भेदा- 
भेद रूप ही रत्नन्नय एक साथ रहते है। ऐसा निर्णयकर आत्मा 
ओर शरीर को सापेक्ष पूज्यता और शुद्धि जानना। श्रीविद्यानदद 
स्वामी आप्तपरीक्षा में कहते हैं:-- 


परतंत्रोउसो दीनस्थानव्ात्‌ । हीनस्थानं द्वि शरीरं। 

इस प्रकार शरीर के संबंध से भास्मा को पराधीन बताया है। 
शरीर को कारागृहका भी दृष्टांत दिया है। 

समयसार में वर्णा दि गुणस्थानांत भाषों को निश्चय से 

निषेध किया दे। वहां व्यवद्दार से शरीरादि आत्मा के बताये 


€ श३१ ) 


हैं। जीव अजीवाधिकारः-- 
बवहारेश दु एदे जीवस्ख हवंति वश्णमादीया । 
शुणठाशंता भावा थ दु केई खिच्छयणयस्स ।५६॥ 
एएहिं य संबंधो जहेव खीरोदयं झुणेदव्वों ॥ 
शुय हुंति तस्स ताणि दु उबश्रोगगुणाधिगों जम्हा।५७)॥ 
गाथा ६१ की टीका में लिखा दे किः--संसाधवस्थायां कथ्थ॑चि- 
दर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्य मवतो वर्णाद्यात्मकत्वव्यस्रिशून्य- 
स्यामवतश्चापि ।। इत्यादि |! 

इससे भी सयोगसबध सिद्ध द्ोता है । 
व्यवहार से शरीर की स्तुति से आत्मा की स्तुति बताई दे। 

ववहारणओ मासदि जीवो देहों य हवदि खलु इक्‍्को ॥ 
ण दू णिच्छयस्स जीवो देहो य कदावि एकहों ॥२७॥ 
जीवाजीबव ० गाथा ६७ 

भावाथ; -व्यवहारनय तो आत्मा और शरीर को एक 
कहता है, ओर निश्चयनय से भिन्न हैं। इसलिये व्यवहारनय से 
शरीर के स्तवन करने से आत्माका स्तवन माना जाता है । ओर 
यहां कोई प्रश्न करे, कि व्यवद्ाारनय को श्रसत्याथे कद्दाहै, झौर 
शरीर जड़ है। तब व्यवहाराश्रित जड की स्तुतिछ्ा क्‍या फल 
है १ उसका उत्तर यह द्दे कि व्यवहारनय स्बंथा असत्याथ 
नहों हे। उसे निश्चय को प्रधान करके अख्॒त्याथ कद्दा है । 
छुटश्नस्थको अपना पर का आत्मा साक्षात्‌ दिखाई नहीं देता, 
शरीर दिखाई देता हे । उसकी शान्तरूप मुद्राको देखकर अपने 
मी शांतभाव द्ोते हैं। तथा शांत मुद्रा को देखकर अतरग में 


( ४४ ) 


दीतरागभ्ाव का निश्चय द्ोता दे । ऐसी नयविदक्षा से 


शरीर और आत्माका परस्परावगाढ सबध श्िद्ध द्वोता दे । 
यदि फोई कहे कि.-- 


आत्मा और शरीर तो निश्चयनय से भिन्न भिन्न 
पदार्थ हैं--एक नहीं हो सकते । उनकी क्रियाएँ भी भिन्न भिन्न 
होंगी अतः संबंध कहना ठीक नहीं है ! उसका समाधान यह्द 
है कि माप निश्वयनय कोन सा लेते हैं. शुद्ध या अशुद्ध । 
अशुद्ध शब्द ही आत्माके कमनोकरम के संबधको द्योतित करता 
है। इसलिए इस विवत्षा में अशुद्ध निश्वयनय व्यवहारनय 
दोनों एक ही हैं। तब सबध सिद्ध हो ही गया। यदि शुद्ध- 
निश्चयनय से कहते हो, तो शुद्ध निश्वयनय तो कथन मात्र हे । 
झाभी वर्तमानमें अ्रत्माकी शुद्धपयाय तो दे द्वी नहीं। वर्तमानमे 
बद्टरपष्ट आत्माहे। आगामी जेसी सिद्धप्याय होगी, उसी 
बस्तु स्वरूपका स्वभाव से कथन करने वाला शुद्ध निश्चय नय है । 

व्यवद्दारनय से बद्धस्पष्टपना आत्माका हो रहा हे, ऐसा 
गाथा १४१ समयसार में कद्दा है। वतंसान में शरोर और 
आत्मा का कोई भेद नहीं दे | व्यतद्वार से बद्धस्पष्टपना भूताथे 
है | निश्चयसे अभूताथ दे ऐसा गाथा १४ की टोका में कहा हे 


तथात्मनो5नादिवद्धस्थबद्धस्पृष्टत्वपर्यायेणानुभू यमान- 
तायां बड्स्पष्टत्व॑ भूताथमप्येकांततः पुद्गलास्पृश्य- 
मात्मस्वभावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूताथम्‌ ॥ 

आअसः जब तक सखार है, तब तक दसें व्यवद्दारनय 


का कथन प्रमाण (सत्याथ) मानकर आत्मा, शरीर को 
कृथंचित्‌ एक ही कहना चाहिये | यदि दस व्यवह।रनय को 


( ४४ ) 


छोड़ देते हैं, तो केबली भगवान्‌ के स्थान विद्ारादि क्रियाएँ 
नहीं बनंगी। तथा समस्त संसारी जीवों के कर्मोदय से 
स्वभाव का घात नहीं बनेगा। देखों प्रवचनसार की गाथा 
४५४५-४६ की टोका ;-- उसमें स्पष्ट कर दिया हे, कि 
केवज्ञी भगवान्‌ की क्रियाएँ ओऔदयिको हें । मोह के 
अमावसे नवीन बंध न करने से ज्ञायिकी भी हैं। इससे 
सिद्ध होता हे कि अभी कमंनोकमे का संबंध अहई त के भी दे, 
तभी (तो वे नोसंसारी बने हुए आयुपयन्त शरीरके साथ 
डद्रते हैं। 

वायु के निमित्तसे समुद्र के उत्तरंग होने का टृष्टांत 
आत्मा की कम विपाक से सभव संसारावस्था के दाष्टीत कथन 
में दिया है। उससे भी श्मात्मा शरीरी सिद्ध द्वोता दहे। समय- 
सार कत्तोकम अधिकार ८३ गाथा $-- 


टीकाः--दाष्टोन्तः--तथा. संसारनिःससारावस्थयोंः 
पृदगलकर्मविपा कस मव[सं मवनिमित्तयो रपि पुदूगल कर्म जी - 
वयोर्व्याप्यव्यापकमावाभावात्‌ कर्दकमंल्वासिद्धो जीव एव 
स्वयमतर्व्यापको भृत्वादिमध्यास्तेषु ससंसारनिः संसारावस्थे 
व्याप्य सससारं निःसंसारं वात्मान कुतरेन्नात्मानमेकमेव 
कुवन्‌ प्रतिभातु मा पुनरन्यत्‌ । 

भावार्थ:--आत्मा के परद्रव्य-पुदूगल्ष कस के निमित्त से 
संसारयुक्त ओर ससाररहित अवस्था हैं । आत्मा उस 
अवस्था रूप से स्वयं दी परिणव दोता दे । 

यह स्वयं शब्द से यही अथ लेना कि निमित्तमंतरेण न 
परिणमते। परन्तु निमित्त को उपादान नहीं बना सेवा । 


( ४६ ) 


कपादान दोनों हो जावे तो चेतन अचेतम हो जावे, अथवा 
अयेतन चेतन हो जावे। कोई सीमा द्वी न रहे | 
यदि इन करे नोकम रूप निमित्तों को छोड़ दिया जाबे, 
झोर आत्माकों सबेथा अबंध अमूरत्तिक ही मानें, तब मतिश्ञा- 
बादिक की सिद्धि द्वी नहीं होगी | 
क्योंकि मतिज्ञानादिक क्षयोपशम से प्रगट होनेवाले 

विभावरूप आर्मा के निजतत्व हैं। विभाव का अथ अपूर्श 
लेना । मिश्या नहीं लेना । सम्यरदशन हो जाने पर मतिश्ञा- 
नादि सम्यक्‌ द्वो जाते हैं। ज्ञानतो आत्मा का स्वभाव दे, 
बधापि तारतस्य क्षयोपशम बिना नहीं बन सकता | क्षयोपशम 
मे शायकस्वभाव आत्मा को नहीं बनाया। शक्षायकस्वभाव 
तो स्वयसिद्ध हे । फिर क्षयोपशम ने क्या द दिया * शुश, द्रव्य, 
या पयोय । ऐसा बहुत लोग पूछा करते है। सो स्वाभाविक 
नियम तो ऐसा ही है, कि कोई द्रव्य के गुण पर्याय कोई द्रव्य 
में नहीं जाते। देखो गाथा १०३, तथापि परस्पर के निमित्त के 
कारण जो शक्ति कर्मोदय से आवृत थी, सो क्षयोपशम के 
निमिक्त से एक देश व्यक्त हो जाती हैं। कर्म का आवरण 
ऋझात्मा पर सिद्ध ही किया हैे। अतः क्षयोपशस भी मानना 
अाधदििये । समयसार गाथा ८० में परस्पर निमित्त नेमित्तिक- 
पना कहा देः-- 

जीवपरिणामहेदु कम्मत्त पुग्गला परिशमति || 

पुग्गलकम्मणिमित्त तहेव जीवो वि परिशमई ||८०॥| 

शणवि कुव्वइ कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जीवगुणे )। 

अयशणोणणणिमित्तेश दु परिशाम जाण दोएद्र पि ॥८१॥ 


शएशण कारणेश दु कत्ता आदा सएण भावषेण ।॥ 


( ५७ ) 


पुरालकम्मकयाणां थ दु का सव्वभावाणां |८२॥ 

णिच्छयणयस्स एवं आदा अप्पाणमेव दि करेदि ॥ 

वेदयदि पुण्णे तं चेव जाण अत्ता दु अत्ताणां ॥८३॥ 

ववद्दारस्स दु आदा पुर्गलकम्मं करेई सेयविदं ।। 

त्त चेव पुणों वेयई पुरगलकम्म अणेयविहं ।८४॥ 

इस तरद्द दोनों का कधन स्पष्ट है । यहां शरीर के सबध का 

कथम या क्षयौपशम का कथन व्यवह्दारून्य से ही प्रमाण 
करना चाहिये। अतः आत्मा को वद्धरपष्ट मानना चाहिये। 
आगे ८५ वीं गाथा में जो दोष हिया गया है बद्द दोष उपादान 
की दृष्टि की अपेक्षा से है, न कि एक उपादान ओर एक निमित्त 
को दृष्टि से 

इस प्रकार न मानने पर चरणानुयोग।दि का अभाव 


अन्यथी चरणानुयोग करणानुयोग रूप आगम का अभाव ही 
मानना पडेगा | क्योंकि इन झनुयोगों का कथन तथा पर्याप्ति 
सज्ञा, योग, गुणस्थान,-आदिका कथन शरीर के सबध से दे । 
विना शरीर के गति के भाव भी नहीं बन सकते। इन में से 
गुणस्थान को ही देखिये। जीवकाण्ड मे उसका स्वरूप 
लिखा है कि गुणसणणा सा च मोहजोगभवा । _भोदद ओर 
योग आत्मा के हैं, इसमें किसी को विवाद नहीं है । 
द्रव्यमोहसे होनेवाले ओ दर्यिकादि भावरूप मोहसे यहद्दां प्रयोजन 
है, सो ही कद्दा हे :-- 


जेद्टिं हु लक्खिज्जंते उदयादिसु स॑ भमवेदिं भावेईि 
जीवाते गुणसणणा शिदिद्ठा सव्वद रिसीहिं ॥५॥ 


( ८ ): 


अतः आत्मा के भावों का दी नाम गुणस्थान है मततल्नय 
यह है, कि रत्नत्रय की अशुद्धावस्था और शुद्धावस्था द्वी गुण 
स्थान हैं। मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय तथा अशुद्ध 
थोग ही तो रत्नत्रय की अशुद्धावस्था है । ससारी जीबों के ही 
गुणस्थान होते हैं। सिद्धजांब गुणस्थानातीत हैं। समयसार 
कर्चा कमी धिकार गाथा ६८ में कहट्दा हे :-- 


मोहरणकम्मस्सुदयादु वण्णिया जे इमे गुणठाणा । 
ते कह हवंति जीवा जे शिक्षमचेदणा उत्ता ॥ ६८॥ 
सामणण पच्चया खलु चठरो भण्णंति बंघकत्तारों ॥ 
मिच्छत्तं अविस्मणं कसाय जोगा य बोद्धव्वा ॥१०६॥ 
तेसिं पुणो वि य इसो भणिदो भेदो दु तेरसवियप्पो ॥ 
मिच्छादिही आदो जाव सजोगिस्स चरमतं ।११०। 
एदे भअचेदणा खलु पुग्गलकम्मुदय संभवा जम्हा | 
ते जदि करंति कम्मं णवि तेसिं वेदगो आदा ।।११ १॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुब्बंति पत्रया जम्हा ॥ 
तम्हा जीवो5कत्ता गुणा य कृव्बंति कम्माणि ॥११२॥ 
इस कथन में ओर जीवकारड के कथन में कोई सिद्धान्त- 
बिरोध नहीं हे! यहां जो गुणस्थानों को नित्य अचेतन क॒हद्दा 
है, बह निमित्तप्रधान दृष्टि से कहा है, तथा जोब के शुद्ध- 
स्वरूप बताने की द्दष्टि से हे। शुद्धस्वरूप किसी अन्य का न 
कत्तों होता हे न कमे। धअतः पुदूगलकमंका कततोपना गुण- 
स्थानों को अचेतन होने से ठीक बन गया । जब निन्‍य शब्द 
को ओोड़कर कज्षणिक पर्याय का अर्थात्‌ अशुद्ध रपादानका वियार 


( शक ) 


करते हैं तव जीवके गुणस्थान सिद्ध होते हैं। ऐसा ही श्री 
घवल शास्त्र प्रथम पुस्तक के गुशस्थान स्वरूप में कहा हे । 
नहीं तो रागादि कभी भी जोवके सिद्ध नहीं होंगे। तथ 
जीव सांख्यमत की तरद्द अकत्तों हो जायगा |! अतः इस कथन 
का समन्वय व्यवष्टार तथा अशुद्ध निश्चयनय की दृष्टिसे कर 
लेना चाद्ििये । इस से आत्मा के क्मनोकमबंध रूप उभयबंध 
की सिद्धि होती है। इसका निरंय आख्रवाधिकार से होता 
है। जहां ज्ञानी को भी जघन्यपरिणमन से बधक कह्दा हे । 
द्रव्यसंप्रह मे अहत का स्वरूप इस प्रकार बताया है $-- 
णट््चद्धाइकम्मो अणंतसुदणाणदंसशवीरियमईओ । 


सुदहृदेहस्थो अप्या सुद्धों अरिहो विचितिज्ञो ॥ 

इस गाथा में केवल्ली भगवान्‌ को शुभदेदस्थ लिखा है। 
इससे शरीर की तथा आत्मा की एकता सिद्ध होती दे । 
भगवान्‌ का शरीर परमौदारिक होता है। लब्धिसार में 
इसका कथन स्पष्ट हे । श्री अ्रमितगति आचार्य सामायिक 
पाठ में कद्ते हैं । 
शरीरतः कतुमनन्तशक्ति। वमिन्नमात्मानमपास्तदोषम्‌ । 
जिनेन्द्र ! कोषादिव खड्ड यर्टि । तव प्रसादेन ममास्तु शक्ति: ॥ 

इससे सिद्ध द्योता है कि यदि शरीर से आत्मा की एकता 
नदोती तो भिन्न करने के लिये शक्ति की प्रार्थना क्यों करते। 
दृष्टान्त भी तलवार वा म्यान का विया हे । 

पुणयउदयसे बाद्यसामग्री 

जब पुण्यउदय से जीव के सब प्रकार की बहिरज्न सामग्री 
जुड़ जाती हे तब शरीर का संबंध आत्मा से न हो, यह दो 
बड़े आश्चय की बात दे । 


( ६०) 


श्री पं० बुधजनजी ने शरीर सम्बन्ध को एक मजन में 
लिखा है :-- 
ओर ठौर क्यों प्यारा । तेरे ही घट में जानन द्वारा ॥ठिका। 
इलन चलन थलवास एकता जात्यन्तर ते न्यारा न्‍्यारा ॥श॥ 
मोहउदयरागी द्वेषी हवें क्रोधादिक का सरजनद्वारा ॥र॥ 
अमत फिरत चारोंगति भीतर जनम मरन भोगत दुखभारा ॥श।॥। 
ग़ुरु उपदेश लखै यह आपा तबहिं विभाव करे परिदहारा। 
हवे एकाकी बुधजन निश्चल, पावे शिवपुर सुखद अपारा॥ 

इससे आत्मा शरीर है, बद्ध हे, मूर्तिक है। ऐपा सभी 
ग्रन्थों में कहा है । 

अथवा समयसार मे जहाँ घटपदादि का कर्ता आत्मा 
के योग और उपयाग को बताया है। वहा आत्मविकल्प 
ओर आत्मव्यापार ये हो तो उपयोग योग के क्षण बताये हैं । 
क्या ये शुद्ध अमृूत्तिक आत्मा क हो सकते हैं ? नहीं | सशरीर 
आत्मा ही इनका भाधार है। यहां शरीर सहित आत्मा का 
हो नाम जीव या आत्मा दे । 


मरण--जीवन---सुख--दुःख 
आत्मा ही मरण जीवन सुख दुःख को प्राप्त होता है। 
बन्धाधिह्वार में इस सब का विस्तार से निरूपण है । 
कर्मन्द्रियान्मरण जी वितदु:खसो रूयम्‌ भादि १६८ वे कल्षश 


में सबका निचोड़ कर दियाददे। इसी से दश प्राशधारी ससारी 
आत्मा की सिद्धि दोतो हे। शरीर बिना जीवन मरण घन 
ही नहीं सकते | 

आत्मा भूताबिष्टवस्था में अमानुषोचितव्यवद्धार करता 
है (गाथा ८६ कत्ती कमौधिकार ) ऐसा कट्दादे तो क्‍या 


( &$१ ) 


सातुषपना आात्सा का अमूत्तिक धम्म हे | शरीर से भिन्न 
आत्मा का श्रद्धान तथा ज्ञान एवं उसी अर कार का उपदेश करने 
से क्‍या भात्मा एक शुद्ध पदार्थ दे। श्रद्धान ज्लान का काम तो 
वस्तु स्वरूप को जेसा का तैसा श्रद्धान करना व ज्ञानना दे 
तथा फिर शरीर ओर श्रात्मा को एक न मानना दे। परन्तु 
शरीर का सम्बन्ध नहीं छूटा है। अतः झात्मा शरीर में एक 
क्षेत्रावगाह सम्बन्ध से ठददरा हुआ हे । 
बेराग्यकी सामथ्य दिखलातेहुये निजरा अधिकारमें कहते हैं।-- 
जद्द मज्जं पिबभाणों अरदिभावेण ण मज्जदि पुरिसों ॥। 
दव्वुवमोगे अरदो णाणीवि ण वज्कदि तहेव ॥ १६६॥ 


टीका :--यथा कश्चित्पुरुषी मेरयं प्रति प्रवृत्तती- 
वरारतिभावः सन्‌ मेरेयं पिबन्‍नपि तीवारतिभ|वसामथ्यान्न 
माद्यति तथा रागादिभावानामभावेन सर्वद्रव्योपभोगं 
प्रति प्रवृत्ततीत्रविरागभावःसन्‌ विषयानुपश्चुजानो5पि 


तीव्रविशगभावसाम४ यान्‍न वध्यते ज्ञानी | ६६ ॥ 

तोत्र अरतिभावसे मद्रापान करनेवाला पुरुष मतबाज्ञा 
नहीं दोता है । उसी प्रकार यह तीत्र वेगाग्यकी सामथ्य है कि 
ज्ञानी विषयों का सेवन करता हुआ भी कर्मो से नदीं बधता । 

इस गाथामे अत्माकोी मदिरापानी बताया हे। वह भी 
आत्मा सशरीर हो हो सकता। क्या यहद्द केवल अमूत्ति & 
आत्मा का कथन हे | 

यह बात भी अकलकदेव तत्त्वाथराजवात्तिक द्वितीयाध्याय 
जीवमव्याभव्यत्वानचसूत्र की टीका की बातिक मे लिखते हैं 
कि सुराखे (मदिरासे) अभिभव (नशा) देखा जाता हे। वह 


€ ६२ ) 


क्या अचेतन शरीर का ही है। यदि वह अभिभव अचेत्तन 
शरीर का ही हो तो मदिरा के भाजन में (बोतलमें) भी होनेलगे । 
सी शरीर मे केवज्ञ होता नहीं देखा ज्ञाता। इ'द्वियों को 
कहो तो क्या इ द्वियां जो शरीर से भिन्न हैं अर्थात्‌ आ्रात्मा की 
है या द्रव्येन्द्रियां जो शरीर से भिन्न हे, जड़रूप हैं। जडरूप 
इद्वियोंकों कद्दो तो वत्तमान में द्रव्येन्द्रिय भावेन्द्रिय दोनों एक 
साथ हैं। अतः मदिरा से नशा दोनों पर द्ोता है | केवल 
जड़ पर हो कहना ठीक नहीं है । यदि अमूत्तिक आत्मामें कहो 
तो ऐसा श्रात्मा मदिरापान करता ही नहीं है। इससे ही 
आत्मा सशरीर धिद्ध द्वोता हे। कम वा देह सहित होने से 
ही आत्मा के ओऔदरयिकादि पांचभावों की सिद्धि द्वाती है । 
वात्तिक ६ -करणमोहकर मद्यमिति चेन्न तद्द्विविध- 
कल्पनायां दोषोपपत्ते: । स्यादाकतं चचुगदीनां करणानां 
व्यामोदकारणां मद्य॑ पृथिव्यादिभूतप्रसादात्मकचादिंद्रियाणां 
नात्मगुणस्यामूर्तित्तादिति । नन्नक्रि कारण तदूद्विविध- 
कल्पनायां दोपोपत्ते: । इदमिह संप्रधाय -तानि करणानि 
चेतनानि वास्युरचेतनानि वा। यद्यचेतनानि, अचेतन- 
क्वात्तेपां न मदकर मद्य । यदि स्यात्पागेव स्वभाजनानां 
मदकरं स्पात्‌। अथ चेतनानि पृथमनुपलब्धचेतन्य- 
स्वभावाना प्रथिव्यादीनां चेतनाद्रव्यसंबंधत्वादेव- 
चतन्यव्यपदेश इत्यात्मगुगस्पेव मोहकरत्व॑ सिद्ध' । 
वा्तिक २८ :--सुराभिभवदर्शनातू--मदमोहविश्रमकरी 
सुरां पीला नष्टस्थृतिजेनःकाध्टवद्परिस्पंद उपलब्यते। 


( ६४ ) 


लथा कर्मेन्द्रियामिमवादात्मा नाविभू तस्वलचणों भूत 
इति निश्चीयते। वार्तिक २७ :-- अमूरतत्वादभिभवा- 
जुपपत्तिरितिचेन्न तद्॒द्विशिषसामथ्योपलब्धेश्चेतन्यवत्‌। अथ 
मतमेतदसूर्तिरात्मा कर्मपुद्गलेनाभिभूयते ततस्तत्परिणामा- 
भाव इति। तन्नकिं कारण १ तदृद्वि शेषसामथ्यों पलब्घेः । 
सो>स्पानादिकर्मंबघसंतानो 5सती ति तद्भांस्तद्धतो विशेषसा- 
मथ्यं। कथ्थ ! चैतन्यवत्‌ | यथा अनादिपारिण।दिक- 
चैतन्यवशीकृत आत्मा तद्घान्‌ | तस्य तहतश्चेतन्यव॒तः 
नारफादिमर्त्यादिपर्यायविशेषवृत्तिरपि चेतना । तथाउनादि- 
कार्माणशरीरासक्तस्वात्कमंवत आत्मनो मूतति मत्वाद्‌ गत्यादि- 
पर्याय विशेषसामध्योपलब्धिरपि. मूर्तिमवीत्येव_ सति 
नामूरत्तिरात्मा । 
बातिक २५६--- 

ओपशमिकायात्मतत्वानुपपत्तिरतदुभावादिति चेन्न , तत्प- 
रिणामात्‌ | स्यान्मतं य एते ओपशमिकादयो भावा एतेषा- 
मात्मतत्वव्यपदेशो नोपपद्यते कुतो&तद्‌ भावात्‌। सर्वे हि ते- 
पौद्गलिकाः: कर्मवंधोदयनिजंरापेच्षत्वादिति। तन्न कि 
कारण तत्परिणामात्‌ । पुद्गलद्गव्यशक्ति विशेष शीकृत 
आत्मा तद्रंजनः संस्तन्निमित्तं यं परिणाममास्कंददि यदा 
तदा तन्मयत्वा तल्लक्षण एबं भवति | 

गति के संबंध से सशरीरत्व की पिद्धि 


( ६४ ) 


शति का खच्चल्ष गोम्मटसार जीवकाण्ड में ऐसा कहा दे:-- 
गद्डिद्यजपज्जाया चठगइगमणस्स हेउ वा हु गई । 
गसि नाम कम के उदय से उत्पन्न जीव की पयोप को 
गति कहते हैं। अथवा चारों गति में जीव के गमन के 
कारण को गति कहते हैं। इससे यद्दी अथ प्रतीत हुआ कि 
गति क्‍या है ? गति नामकम के सबघ से प्रगट हुए सशरीर 
झांत्मा के भाव ही हैं। जेप्े एक्रेन्द्रियादि पयोयों को घारण 
करता हे, वेसा दी खान पान वाणी शारीरिक क्रियायें भी 
वह जीव विना सिखाये करता है। ऐसा ह। गतिकम का 
उदय है । इसके कारण यह जीव संसार में पराधीन हुवा 
नवीन शरोर को धारण करने के लिये लोक मे सब जगह 
ऊपर नीचे यथायोग स्थान पर जाता है। यदि शरोर से 
पराधीन न होता तो सीधा स्वभाव से ऊध्वंगमनंही करता। 
क्योंकि ऊध्दंगमनस्दभाव तो इस जीव का निश्चित है। 
उसे तो कौन रोक सकता है । परन्तु ससार में ऊद्ध्वंगमन- 
स्वभाव देखा नहीं जाता । इसी से मालूम पड़ता दे कि उसका 
प्रतिबधक कम है । फर्म सहित आत्मा सशरीर है। तथा 
शरीर के सबध से आत्मा के प्रदेशों का सकोच विस्तार होता 
है। लोकप्रमाण द्वाते हुवे भी शरीरप्रमाण आत्मा है। यदि 
ऐसा न मानें तो आगम का लोप द्वोतादै। क्योंकि द्रव्य- 
संग्रह में सदेहपरिमाणों शब्द से कद्दा हे । तथा सिद्धों को 
चरम देह से किब्विदून कद्दा दे। किचुण चरमदेहदो सिद्धा। 
महद्दाप्रमाण या मध्यसपरिमाण या वटकणशिका माज्न कद्दी 
भो आगम में उपक्तव्ध नहीं होता। ज्ञान की अपेक्षा लोक 
प्रमाण हे, तथा केवलिसमुद्धात के चौथे समय में लोकपूरण 
होता हे । फिर पांचवे आदद समयों में प्रतर कपाट दड आकार 
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दोता हुवा मूलशरीर में प्रवेश कर जाता दहे। एक बार 
जोकपूर्ण होकर सदा ही वैसा नहीं बना रहता । तथा शरीर 
रहित हो जाने पर फिर प्रदेशों का विस्तार भी नहीं दोता दे । 
इसका कारण कमनिमित्त का अभाष ही बताया है। नकि 
योग्यता । 


योग्यता का विचार 


योग्यता या ऐसा ही होना था, कहना अथवा ऐसी ही 
क्रमबद्धपर्याय दे, यह कहना निणाय पर न पहुचनेबालों का 
वचन है। योग्यता क्‍या चीज हे ? पुकृत कम है अथवा 
बतमाद परिणति । यदि पूवकृत कम को कहें तो कम निमित्त 
सिद्ध ही हो गया। शथवजा वत्तमान परिशणुति को कद्दते हो तो 
चोदहवे गुणस्थान में शरीर का उदय तो है नहीं ? ढांचा मात्र 
है, तथा केवलज्ञानादि स्वभाव परिपूरा दे । तो केवलक्षानादि 
रूप बत॑ंमान परिणति नास की योग्यता विद्यमान है, जिससे 
आत्मा को लोकालोकठ्यापी कद्या है। फिर क्यों नहीं प्रदेश 
फैल जाते। ऐस्री योग्यता क्या काम की ? जो रवय कार्य न 
करे। अन्य की अपैत्षा करे। यह बात समझ में नहों झ्राती 
है। प्रवचतसार गाथा २६ मे भगवान्‌ को सर्वेगत कहद्दा है.--- 
सव्बगदों जिशवसदोो सव्बे वि य तग्गया जगदि अट्ढा ॥ 
णाणमयदों य जियो विसयादो तस्स ते मणिया ॥२६। 


टीका :--ज्ञौन॑ हि त्रिसमयावच्छिन्नसवंद्रव्यपर्यायरूप- 
व्यवस्थित विश्वज्ञ याकारानाक्रामत्‌ सर्वगतयुक्त । तथा 
भृतज्ञानमय।भ्ूय व्यवस्थितत्वाद्‌ भगवानपि सर्वंगत एव । 
इत्यादि । 
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आर्थः-झ्वान को त्रिकालके से द्रल्य पर्यायरूप प्रब़्नतेमान समस्त 
इ याकारों को पहुँच जाने से (जानना होने से) स्वंगत कद्दा 
ओर ऐसे (सर्वेड-त ) श्लानमय होकर रहने से भगवान्‌ भी 
सर्वंगत ही हैं, इत्यादि | यह कथन व्यवद्ारनयका दे । 
निश्चयन से आत्मस्थ भगवान्‌ हैं। अब यहां यह 
विचारना है कि यह व्यवद्याररय का कथन बिलकुल ही 
( अभूताथ ) हे। तब व्यवद्टारनय का माना हुवा 
सवशपने का सिद्धांत भी भूंठा हो जायगा । शज्ञानका स्वरूप 
स्‍्वपर को जानना नहीं बनेगा। इसलिये व्यवद्दार नय से 
ज्यापकज्ञान से अभिन्न धोने के कारण जेसे आत्मा को सब्बेगत 
कहा । ऐसी संगत रूप शझ्ञानकी योग्यता से क्षोक प्रमाण 
आत्मा के प्रदेश फेल जाना चाहिये। यदि योग्यता को 
निश्वयनय का बिषय मानो तो द्रव्यसग्रह के “खिश्वयणयदो 
झससखदेसो वा” इस सूत्राथ के अनुसार भो असख्यात प्रदेशी 
आत्मा दो जाना चाहिये । अतः योग्यता का अथे बत मान 
परिण ति नहीं बनता । योग्यता को परीक्षामुख में साव्यवद्दा- 
रिक प्रत्यक्ष के प्रकरण में स्वावरणका क्षयोयशम कहा हैं | 
सूत्र/--स्वावरणक्षयो पशमलक्षणयोग्यतया द्वि प्रतिनियतमर्थ 
व्यवम्थापय त। मुख्य प्रत्यक्ष (पारमाधिक) के लक्षण में कहा 


के, 


सामप्री.वशेषश्वि श्लेषिताखिलावरणमतीन्द्रियमशेषतो 
धुखूपम्‌ | 
अर्थ :--सामप्री विशेष का अथ रत्नन्नय की पूर्णता है। इससे 
अख्विलावरण दूर हो जाते हैं। ऐसी दूर होने रूप योग्यता से 
ही ज्वान अर्तान्द्रिय सबज्ञ सबंगत द्योता है। मुख्यप्रत्यक्ष में 
झ्ञानावरणादि के क्षयरूप योग्यता दे। झतः इससे भिन्न कोई 
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योग्यता हो तो वह नहीं बनती। सब जगह सामथ्य का 
अप्रतिबंध तथा कारयान्तरों की छझविकतक्तता ही काय कौ 
जननी है । ऐसा निमस्य करना । 


यदि ऐसा ही होना था, ऐसा कहा जाय तो ऐसा ही 
होना निष्कारण नहीं दो सकता | कारण मानना दी पढ़ेग । 
पूवेभब के भावों को (रागादिक भावकम) ही यदि मानियेगा 
तो वे किसके आधार हैं। आत्मा के या शरीर के या दोनों के । 


आत्मा के अधार कह्दो तो शुद्ध आत्मा में तो रागादि रूपए 
पूवंभवक्रे भाव रागादि या द्रव्यकम सभव ही नहीं हैं। बे 
तो नष्ट ही हो चुके। रागादि भावों की पर्यायतो क्षणिक 
होती दे । अतः अशुद्ध आत्मा में भा पूवेभव के भी बेकम नहीं 
है। द्रव्यकम कहोतो आत्माके शरीर की श्रिद्धि होती दे। 
शरीर के अकेले आधार भादों को या द्रब्यकर्मों का कहना 
ठीक नहीं है। ऐसा सिद्धान्त में कथन ही नहीं दे । दोनों 
के आधार हैं ऐसा मानने पर सशरीर आत्मा की कारणपने 
से सिद्धि हो जाती है। अतः ऐसा दी होना था यह कहना 
ठीक नहीं है। क्रमबद्ध पयोय कद्दों तो भी अथ सुसज्ञत नहीं 
बेठता। ऐसा दी क्रम किस्रने बांधा, कद्दां बांधा, क्‍यों बांघा 
किस विधान से बांधा, इत्यादि अनेक बाधएऐे आ उपस्थित 
होतो हैं। बद्ध का अर्थ नियमित कट्दो तो, और नियमित का 
अथ निश्चित कट्टों तो क्रम से होना डी पर्योयों का निश्चित 
स्वरूप हे। एक साथ दो पयोयें नहीं होती यद्द सामान्य: 
नियम है। विशेष रूप से पयोयें असंख्यात गुणी निजराकी 
अपेक्ता तथा संक्रमण उत्कर्षण अपकर्षण को अपेक्षा कषायों के 
अभाव में आत्मा की विशुद्धि के तारतम्य से अक्रम रूप हैं। 


( एंएे ) 
झस्तु, मूर्तिक विषय में प्रवचनसार गाथा ₹*६ में भी ऐसा हो 
कहा है :-- 
जीवो सय॑ अमृत्तो मुत्तिगदो तेण मुत्तिणा मुर्त । 
ओगेणिहत्ता जोग्गं जाणदि वा तएण्ण जाणादि ॥१५॥ 
टीका ;--इन्द्रियज्ञानं हि मूत्तोपलम्भक मूत्तोपलभ्यं च 
तद्वान्‌ जीवः स्व यममूर्तोंडपि पशथ्चेन्द्रियात्मक शरीरें 
मूर्तप्रपागतस्तेन ज्ञपिनिष्पत्तो बलाघाननिमित्ततयोपलम्भकेन 
मूर्सेन मूर्त स्पर्शादे प्रधानं वस्तृपलम्यताम॒पागत 
योग्यमवर्ग्द्य. कदाचित्तदुपयुपरि शुद्धिसंभवादवगच्छति 
परोच्त्वादिति ॥ 


अर्थ -स्वय अमूत जीव मूत शरीर को प्राप्त होता हुआ 
उम्र मूर्त शरीर के द्वारा योग्य मूतपदार्थ को अवग्नह करके 
उसे जानता हैं अथवा नहीं जानता है। इत्यादि । 

इस कथन से आत्मा शरीर संबंध को प्राप्त मूत्ते हो रहा हे । 
शरीर की क्रिया आत्मा के अस्तित्व का ज्ञान बताती है कि इस 
शरीर में विद्यमान कोई चैतन्यशक्तिवाला आत्मा है । इस्रीका 
समथन श्री ३ ७छ्ुदेव पचमाध्याय तत्वाथे बारतिंक के सूत्र १६ 


की वार्तिक ३€ मे कद्दते हैं :-- 

अत आत्मास्तित्वसिद्धि! प्राणापानादिकर्मणः तस्कारय॑- 
त्वात । अत आत्मनो5स्तित्वं प्रासिधत्‌। कुतः £ प्राणा- 
पानादिकरमणः तत्कार्यत्वात्‌ | यथा यंत्रप्रतिमाचेष्टितं 
प्रयोक्तुरस्तित्व॑ गमयति । तथा श्राणापानादिकर्मापि 
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क्रियावंतमात्मानं साधयति । असति तस्समिन्नप्रबृत्तेः । 
नाकस्माद्‌ नियमदशेनात्‌ । 

ऐम्राही स्वाथसिद्धि में श्री पृज्यपाद स्वामी ने भी लिखा है । 
भोक्षमार्ग प्रकाश5 में काना (पोडा) सांटा की उपमा शरीर को 
दी है। उस शरीर को विषय भोग मे न लगाकर घमंसाधनों के 
उपयोग में लगाने की प्रेरणा की है । 

श्रीपद्षनदिपंचविंशतिका में शरीर को कडवी तुमड़ी की 
उपमा दीं है। कहा हे कि जैसे कडवी तुमड़ी भक्त्य नहीं हे 
डसका काय एक अवश्य दे कि उप्ते जल में डालकर समुद्र से 
पार हो सकते हैं, वह डूबने नहीं देगी। परन्तु उसमे क्षिद्रादि 
नहीं होना चाहिये। इसी तरह यह शरीर हे। इसके अवलंबन 
से यद्द ज्ञास्मा रत्नश्रय को साधन कर ससार समुद्र से पार 
हो सकता दे । परन्तु उस शरीर में वृद्ध्वादि रोग नहीं होने 
चाहिये। इस तरह शरीर ,की रक्षा करना भी संयमी को 
बताया है। लौकिक व्यवहार में-शरीरमायं खलु धर्मसाधनं 
कहा है । समयसार गाथा ४०८-४०८ की टीका मे कहते हैं :-- 
केविदव्यलिगमज्ञानेन मोक्षमार्ग मन्यमानाः संतो मोहेन 
द्रव्पजिगमेतोगददते । तदष्यनुपपनन सर्वेपां मगव तास- 
हेदेवानां शुद्र ज्ञानमयत्वे स ते द्रव्यलिंगाअय भू तशरोस्म- 
मकारत्यागात्‌ । तदाश्रितद्रव्यलिंगत्यागिन द्शनज्ञान- 
चारित्राणां मोक्षमार्गत्वेनोपासनस्प दर्शनात्‌ ॥ 

यहां द्रव्यलिंग शरीर के ममकार के त्याग को 
द्रव्यलिंग शरोर का त्याग कहा है, नहीं तो शरीर का 
त्याग त्रन ही नहीं सक्कता। इससे शरीर की हलन चक्षन 
आदि क्रियाएँ भी प्रमाद सहित दोने से बंध का कारण 


( ७० ) 


सिद्ध दोती हैं। प्रतिकमण आलोचना अत्यास्यान के ४७ 
भंगों में शरीर के भंग भी क्षणाये हैं। कमचेतना कर्मेफलचेतना 


का संबंध शरीर से हे । “तदादीनि भाज्यानि युगपदेकस्या 
चतुर्म्य: |!” इस तत्वाथ सूत्र में एक साथ एक ही आत्मा के 


४ शरीर तक कहे हैं। इस तरद्द स्वाध्याय करने से आप को 
स्वय ही यह बिदित हो जायगा कि शरीर और आत्मा का 
कज्षीरोदक की तरह सबध है। यदि ऐसा सबंध जो नहीं 
स्वीकार करते हैं उनको श्रीभ्रमृतचद्र स्वामी समयसार गाथा 
५६ की टीका में सममाते हैं :-- 


तमंतरेण तु शरी राजी वस्य परमार्थतो भेद दर्श नात्‌ श्रस- 
स्थावराणां भस्मन इव निःशंकप्नपमर्दनेन हिंसाउभावाद्‌ मव- 
त्येव बंघस्थाभावः ॥ 


इस तरह से इस प्रश्न का समाधान स्वयं दोजाता है । तब 
भी जो शरीर को जड़ चमडा आरादि कहते रहेंगे तो रागद्वषादि 
को भी परमाथ्थे से भिन्न कहना पड़ेगा तो माक्ष का भी अभाव 
हो जायगा। 


श्री वर्णीजी का दृढ़ निश्चय 


में दूसरों की बात क्या कहू , मुझे ता स्वय अपने पक्‍व- 
पास के सहृश वृद्ध शरीर से दृढ़निश्चत हो गया कि निमित्त 
भी कोई चीज हे । मेरी योग्यता (पुरुषाथं) जेसा कि पहले 
खाता पीता था-बोक्षता था-- मीलों चला जाता था, बसा 
हो करने को कद्दतो हे। परन्तु शरीर रोकता द्े--एक रोटी 
भी पचाने की शक्ति घटती जादी द्वे । घंटों बोलने की शक्ति 
थी अब हास हो गई दहे। थोड़ा बोलते ही खांसी परेशान 


( ७१ ) 


कर देती है। १०० हाथ चलते हो श्वास चलने लगतो है । 
चक्कर आ जाता हे। शरीर को अवस्था द्वी ढीली पड़ गई। 
रक्त कम हो गया। इन सब बातों से मुझे! यह निर्णय हो 
गया कि कर्म ओर देह कोई चीज हे। कायबारूमनः कमेयोगः 
सूत्र में काययोग भी तो एक आत्मा की काय के सबध से चेष्टा 
विशेष हे । 

ध्तः संसार का प्रारंभ देह ही से हे । देह से इंद्रियां 
इंद्रियों से विधयकषाय, कषाय से कमे बंध, कम से नोकम 
शरीरादि तथा शरीर से इद्वियां। इसी तरह का चक्र चल 
रहा हे। अब आत्मा ओर शरीर के संबध में कोई संदेह को 
स्थान नहीं रह जाता दै। इस मनुष्य देह को पाकर त्रद्मचय 
सयम की आराधना शीघ्र कर लेनी चाहिये। वकक्‍त्र वक्ति हि 
मानसम्‌ यह नीति भी शरीर और आत्मा के संबंध में च॑रिताथे 
है। समाधिशतक में तो स्पष्ट हैं कट्दाहे-- 


प्रयत्नादात्मनो वायुरिच्छादेषप्रवर्तितात्‌ ॥ 
व।योः शरारयंत्राणि वत्तेन्ते स्वेषु कमसु ॥ 


इसी से यह भी सिद्ध हे कि शरीर से अहण किया हुवा 
अह्वार जीव के द्वारा उदराग्निसे सात धातु उपघातु रूंप 
परिणमा दिया जाता दे । ऐसा ही समयसार में कहा दै, 
जीव संबध विना यहदह्द काय नहीं हो सकता। इश्त विषय को 
अवचनसार की ११७-१७४ गाथायें स्पष्ट बता रही हे। अतः 
जीवा अत शरीर हे । शरीराश्ित जीव है। लक्षणोंसे भिन्न 
भिन्न है। एक दोते हुवे भी भेदरूप ही श्रद्धान करना चाहिये, 
'बद्दी ज्ञान मोक्षका कारण दे । 

चतुथ पअश्न :--क्या व्यवद्दयार निरपेक्ष निश्वयनय 
अस्तुका प्रतिपादन करने में खमथ दे ? ओर क्या व्यवद्दारनंय से 


( ७रे ) 


किया हुआ प्रतिपादन सबंथा असत्याथ हे ? 

समाधान :--जेनागस का अनेकान्त ही प्राण माना गया 

। अनेकान्तको जड़ (मूल) द्रव्याथिक ओर पर्यायार्थिक 
नय दोनों हैं। द्रव्याथिकनय के निश्वयनय ओर व्यवहारनय 
दोनों दी प्रतिपादक हैं । इसी प्रकार पर्याया,थकनय के 
निश्चयनय ओर व्यवष्टारनय दोनों ही प्रतिपादक है। बस्तुका 
स्वरूप द्रव्यपयोयमय है। इन्हीं नर्योके भेदों प्रभेदों से बस्तु- 
स्वरूपका प्रतिपादन होता हे । नयो का कथन करना श्रुतज्ञान 
का विकल्प ही तो है । 

एक नयका सापेज्ञ ग्रतिपादन ही वस्तु स्वरूप का ज्ञापक हे । 
निरपेक्ष प्रतिपादन ही एकान्त है । बह अप्रमाण हे-मिथ्या 
हे। सो ही कद्या हे--तत्कथमिति चेदुच्यते-प्रमाण- 
नयाप णामेदादेकांतो द्विविष :--सम्यगेकांतो मिथ्येक्ांत 
हति। अनेकांतो द्विविध ;--सम्पगनेकांतो भिथ्याने- 
कांत इति॥ तत्र सम्यगेकॉतो हेतुविशेषसामथ्यपित्षः 

ब्य 

प्रमाणप्ररूपितार्थ कदेशादेश! । एकात्मावधारणेन 
अन्याशेषनिराकरणग्रवशप्रणिधिमिध्येकांत) ।  तद- 
तत्स्वभाववस्तुशून्यं परिकल्पितानेकात्मक केवल वाग्विज्ञानं 
भिध्यानेकांतः | तत्र सम्यगेकांतो नय इत्युच्यते। सम्यगने- 

+ ० 0 का 
कांतः प्रमाण । नयापंणादेकांतो भवस्वेकनिश्चय- 

0 न 

प्रवणत्वात्‌ । श्रमाणापंणादनेकांतो भवत्यनेकनिश्चया- 
घिकरणत्वात्‌ । यदनेकांतोउनेकांत एवं स्यान्नेकांतो 


मवेत । एड्रांताभावात्तत्समृहात्मफस्प तस्याप्यभाव: 
स्पात्‌ । शाखाद्यभावे वृत्षाद्यभाववत््‌ । तदविनाभावि- 


(६ ७३ ) 
विशेषनिराकरणादात्मलोपे सबलोपः स्यात्‌ । 


ऐसा श्रीभ्रकलंकदेव तत्वाथंवर्ति क की प्रमाणनयेरघिगमः सूत्रकी 

व्याख्यामें कहते हैं। इसका संक्षप अर्थ यह है कि, एकांत 

अनेकांत दोनों ही दो दो प्रकार के हैं। सम्यग्‌ ब मिथ्या। 

सम्यगेकांत तो नय है। हेतुविशेषरूप सामथ्य की अपेक्षा 

रखनेवाल्ा प्रमाण प्ररूपित अथें के इकदेशका कथन करने वाला 

सम्यग्‌ पकांत है। एकस्वरूपक निश्चय करने से अन्यसपूण 

धर्मोके निराकरण करने में समथ मिथ्या एकांत है । एक वस्तुमें 

सप्रतिपक्ष अनेक धमर्स्वरूपांका निरूपण करनेबाला युक्ति 

आगमों से अविरुद्ध सम्यग्‌ अनेकांत है। तत्‌ अतत्‌ स्वभाव 

रूप परमाथ से शून्य कल्पित अनेकात्मक बचनों का विज्ञान 

सोही मिथ्या अनेकातहै। सम्यक्‌ अनेकांत प्रमाण है। नय की 
विवज्ञा से अनेकात एकांत होता दै। एकनिश्चय करने में 
समथ होने से। प्रमाण की अपेक्षा से अनेकांत अनेकांत होता है 

अनेक निश्वय का आधार दोने से। अ्नर्कात अनेकांत हो 

हो। कथचिद्‌ एकान्त न हो (अ्रथोत्‌ सप्तमगी न बने) तो 

एकांत के अभाव से एकांतसमूद्दात्मक अनेकांत का भी अभाव 
हो जावेगा। शाखादि के अभाव मे वृक्षादि के अभाव की 
तरह। एकांत के अविनाभाबी विशेषों के निराकरण से उस 
एकात का लोप होजानेसे सबबे लोप होजावेगा । इसतरह सम्यक्‌ 
एकाठत ज्ञापकपक्ष दी मिटजाने से वस्तुस्वरूप ज्ञाप्य नहीं 
ठहदरता । ज्ञापक ज्ञाप्यसबध भी निमित्तनेमित्तिक सबन्ध हे | 


नय ज्ञापक हेतु हैं। इनमें से यदि एक भी नय को छोड़ 
देतेहेँ तो निरपेक्वपने का प्रसड़् आताहे। व्यवहारनय निश्चय- 
नयसे भिन्‍न है । ऐसा नहीं है कि निश्चयनय का प्रतिपाथ 
भेदरूप कथन दी व्यवद्दारनय हो, शेष सब व्यवद्दाराभास 


( उ४ ) 


डो। इस लक्षण में तो दोनों मय एक ही सिद्ध हो जाते हैं। 
इसोको यहां नि्य करना हे । 

श्री ्रम्ृतचदस्‍्वामी पुरुषाथ सिद्धूयुपाय में लिखते हैं-- 
परमागमस्य जीव निषिद्धजात्यंघसिन्धु रबिधानम्‌ ॥ 
सकलनयविलसितानां विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌ ।२॥ 

अनेकांत सकलनयों के दुरभिप्राय के विरोध को दूरकरने 
वाला है। परमागमका प्राण है। जसे जन्मांधों ने हस्ती के 
एक ए% अऊकू में हस्ती को कल्पना की वह ठीक नहीं हे। ऐसे 
यथार्थ बस्तुके प्रतिपादक अनेकात को मैं प्रणाम करता हूँ। 
इस अनेकात का निरय श्रीसमतभद्ग॒स्वामी ने आप्तमांमांसा 
आदि स्तोन्न ग्रन्थों मे भ्रच्छी तरह से किया है । 

बहुधा प्राणियों ने भाजतक अनेकात का स्वरूप यथार्थ 
जाना ही नदीं। अनादिकाल से एकेन्द्रियादिपर्यायों मे निवास 
किया अतः नयका स्वरूप जाना ही नहीं। असेनी तक तो 
सामथ्य ही नहीं थी। जब सेनी पव्चेन्द्रिय हुये उस पर्यायमें 
भी देशना नहीं पाई। अतः वस्तुस्वरूप का नयसापेक्ष कथन 
सुना दी नहीं । मिथ्यात्व मे अब तक अनन्तकाल्ञ बीत गया। 
ज्ञान भिध्याज्ञान ही रहा। अब कोई शुभयोग आया दे यह 
मनुष्यपयाय, उच्चकुल, इनन्‍न्‍द्रयों को पूर्णता, सुबुद्धि आदि 
शुभ मिमत्त आकर मिले हैं। अब काललब्धि के आने से 
देशनालब्धि पाई हे । सदगुरु का उपदेश श्रवण किया, कालकी 
देशना से स्वयत्रबुद्ध हो गया, उन्हीं जीवों के करणलब्धि 
डोने से सम्यग्दशन प्रगट होता है। ऐसा ही समयसार 
गाथा १७-१८ की टीका में ऋहते हैं :-- 
ननु क्ानतादात्म्यादात्माज्ञानं नित्यपुपास्त एवं झुतस्तदु- 


वास्यत्वेना लुशास्थते इतिचेन्न, यितो न खन्‍्वात्मी 


९ छ ) 


झ्ानतादात्म्पेषषि च्षणमपि ज्ञानमुपास्ते स्वयंबुद्ध-बीभित- 
बुद्धत्वकारणपूर्वकत्वेन झ्ञानस्पोत्पत्तेः । तहिं तत्कारणा- 
स्पूव॑मज्ञान एवात्मा नित्यमेवाग्रतिबुद्धत्वादेवमेतत्‌ १ ७-१ ८। 
सोया हुआ यह ज्ञीव यातो स्वयं जग जावे अन्यथा कोई 
दूस एा जगावे तब जागे। इसीतरह यह जीब स्वयं (पूबं संस्कारों 
से) ज्ञानी बन जावे अथवा गुरूपदेशादि कारणों से शानी बन 
जावे, तब सम्यग्दशन सम्यशज्ञान एक साथ द्ोबे । उसी 
सम्यग्ज्ञान से वस्तुस्वरूप को समझा तब नय सम्यगू हुवे, 
एकान्त का अभाव हुआ । वहीं भेदज्ञान संवर निजरा 
मोक्ष का साधक दे । भेदज्ञान से तात्पय रत्नत्रय से दे । 
जिनके सम्यग्द्शन नहीं है उनका ज्ञान भिथ्या ज्ञान हे । 
अतः एकान्तरूप है। व्यवहाराभास--निश्चयाभास हे । 
ऐसे मिथ्या दृष्टि पुरुष जिनवाणी का कथन करते हैं, 
स्वाध्याय करते हैं, तो आगम के अनुसार सापेक्षनय द्वारा 
वस्तुस्वरूप का प्रतिपादन करने से उनके बचन दूसरों के लिये 
सम्यच्ज्ञान के करण हो जाते हैं । परन्तु बह बक्ता द्रव्यलिगी 
एकान्ती सिथ्याज्ञानी ही है। अतः अभी तक हमने नय- 
सामान्य को ह्वो नहीं समझका, विशेष का तो कहना ह। क्या है । 
इस लिये जो ऐसा कहते है कि व्यवहार नय तो सबके अनादि 
से है, यह बात कितनी भिथ्या है । पंचाध्यायी में “अनयोमेंत्री 
प्रमाणम्‌ ” से दोनों के कथन को ठीक बताया है। हाँ! पक्ष दोनों 
ही है । ज्ञानी जीव दोनों ही पक्षों को जानता है, प्रहण (हृठ) 


नहीं करता है | 

दो नय दो नेत्र 
. अ्बचनसार में दोनों नयों को नेत्रों की उपमा दी है। 
श्षयाधिकार ११४ गाथा की टोका में लिखते हैं :-- 


( ७६ ) 


स्वस्थ द्टि वस्तुनः सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌॒तत्स्वरूप- 
झृत्परयतां यथाक्रमं सामान्यविशेषों परिच्छिन्दती हे किल- 
चच्चुपी, द्रव्याथिक पर्यायोधिक चेति | 
तत्रेकचछुरवलोकनमेकदेशावलोकनं । द्विचक्षुरवलोकन 
सबविलोकनं । ततः सर्वावलोकने द्रव्यस्यान्यत्वानन्यत्व॑ 
च न विप्रतिविध्यते ॥११४॥ 

! सम्पूर्ण बस्तु सामान्य विशेषात्मक है।उन दोनों को 
देखने के लिये दो नेत्र हैं। एक द्वव्याधिक--दूसरा प्यो- 
याथिक। उनमें से एक चछु का अवलोकन एक देशावलोकन 
(नय) है। दो चच्चु का अवल्योकन सर्वावलोकन (प्रमाण) 
है। इसलिये सर्वावलोकन मे द्रव्य दे अन्यत्व अनन्यत्व_में 
कोई विरोध नही है | 

यहाँ निश्चयनय व्यवहारनय ये दोनों नेत्र हैं। इन से 
आत्मा का अवज्लोकन करना चाहिये, तभी पूर्ण वरतुम्वरूप 
के अनुभवी बन सकते हैं। ज़ेसे मुख मे दो नेत्र होते हैं । 
एक नेत्र को वन्‍्द कर लेने से वस्तु स्वरूप पूरा नहीं हो सकता । 
दोनों नेत्र खोल कर जानना देखना चाहिये। श्रीऊमृतचंद्र 
स्वामी उक्त च करके प्राचीन गाथा को लिखते हैं :--.. 

जहइ जिणमयं पवजह तो मा ववहारणिच्छये मुयह ।। 

एकेन विणा छिज्ह तित्थं अण्णेश पुण त्च॥ 

यदि जिन मत को धारण करना चाहते हो तो व्यवद्दार 
निश्चय दोनो नयों को मत छोड़ो। व्यवहार के बिना तीथ 


(उपदेश) छूट जाता द्वे। निश्वयनय के बिना तत्व छ्यूट 
ज्ञाता है। 


( ७७ ) 
दोनों नयों के परस्पर विरोध को परिहार करने के लिये 
स्थात्पद्‌ समथ है। सो ही कलश में कहते हैं :-. 
उभमयनय विरोधध्वंसिनि स्पात्पदाड़े । 
जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वान्तमोदहाः | 
सपदि समयसार ते परं ज्योतिरुचे- 
रनवमनयपक्ाक्षुण्णमोच्चन्त एवं ।।४॥। 
आथ १--निश्चय और व्यवहार इन दो नयों में विषय के 
भेद से परस्पर विरोध है, उस विशोध का नाश करने वाला 
स्यात्पद! से चि हत जो जिन भगवान का वचन है, उसमें जो 
पुरुष रमते हैं, अभ्याल करते है, वे अपने आपद्दो मिध्यात्व 
कम के उदय का बसन करके इस अतिशयरूप परमज्योति 
प्रकाशमान शुद्ध आत्मा को तत्काल ह। देखते हैँ । बह समय- 
सार रूप शुद्ध आत्मा नवीन उत्पन्न नहीं हुआ्ना किन्तु पहले 
कर्मो से अच्छादित था स्रो वह प्रगट व्यक्तछूप हो गया है 
ओऋओऔर वह सत्था एक्नान्त रूप कुनय के पक्ष से खण्डित नहीं 
होता, निबोध है । 
दोनों नया का एक साथ कथन तथा क्रम से कथन केसा 
होता हे इस को १६. १७, १८ कलश में कहते हैं-- 
दशननज्ञान वा रित्रस्त्रित्वादेकत्वतः स्वयं | 
मेचको5मेचकश्चापि सममात्मा प्रमाणतः ॥ 
दशनज्ञानचारित्रेस्त्रमिः परिणतत्वतः । 
एक्रोउपि त्रिस्रभावत्वाद व्यवद्दारेण मेचकः ॥ 
परमार्थेन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्योतिषेककः | 
सर्व भावांतरध्वं सिस्वभावलादसेचकः ॥ 


( ७८ ) 


झथ--झ्मात्मा दर्शन ज्ञान चारित्र तीन स्वभाबों से अनेफ 
तथा स्वयं एक अखण्ड होने से मेचकामेचकरूप एकानेकरूप 
एक साथ प्रमाण रष्ट से हे, दर्शनक्ञानचारित्र तीनों से 
परिणत होने से एक ही आत्मा अनेक दे मेचक व्यवद्दारनय से 
है। तथा व्यक्त एक ज्ञायक ज्योतिसे सब विभावों के दूर होने से 
अमेचक परमाथनयसे है। 

इस प्रकार समयसार में सब प्रकरणों में निश्वयनय 
और व्यवदारनय का कथन स्वयं आचाय स्पष्ट करते ही गये हैं। 
कहीं भी विरोध व संदेह को जगह नहीं रहने दी है। सब के 
निचोढ़ रूप अत में २७२-२७३-२७४ कलश इन्हीं उभयनयों के 
एकसाथ प्रमाण कथन के बाचक हैं। अत में जहां उपायो-- 
पेयभाव हा दिग्दिशन कराया ह, वहांभी स्पष्ट रूपसे व4वहार 
निश्चय का कथन किया ही हे। तथ्यथा :-- भतोडस्पात्म नो 
उनादिमिथ्यादशनज्ञानचारित्र  स्वरूपप्रच्यवन|त्ससरत : 
सु श्चिलपरिग्टद्दीतव्यवहारसम्यग्दशनज्ञान चा रित्र पा क- 
प्रकषप परया _अमेण स्वरूपमारोप्यमाणस्यांतमग्न- 
निश्चयसम्यग्दशनन्नानचरित्रविशेषत्या. साधकरूपेण 
तथा परमप्रकर्पपकरिफाधिरूटरत्नत्रयातिशयग्रवृत्ततकल- 
कम चाय प्रज्वलितास्खलितविमलस्व॒भावभावतया सिद्धरूपेश 
चू स्वयं परिणममान ज्ञानमात्रमभेकमेवोपायोपेय भाव॑ 
साधयति ।। 


अर्थ --इसलिये अनादिकालसे मिथ्यादर्शन ज्ञान चारित्र 
द्वार स्वरूपसे च्युत होने के कारण संसार में भ्रमण करते हुए 
सुनिश्वलतया भ्रदण किय्रे गये व्यवहार सम्यरद्शनज्ञान- 


( ७६ ) 


चारित्र के पाक के प्रकष की परंपरा से क्र मशः स्वरूप में स्थापन 
किये जाते आत्माके अन्तमंग्न जो निश्चय सम्यर्दशन ज्ञान 
चारित्र रूप विशेषता द्वारा साधकपने से परिणत होता हुवा तथा 
परमोत्कृष्ट दशा को प्राप्त रत्नत्नय को अतिशयता से हुये सकल 
कम के क्षय होने से प्रज्वलित हुवे अस्खज़ित निम्मेल्ञ स्वभाव, 
भावपने से सिद्धरूप स स्वय परिणमता हुवा एक ज्ञानमात्र, 
ही उपाय उपेय भावको साधता है । 

इतना तभयलयों का स्पष्ट कथन होने पर भी शंकाकार 
का यह कहना कि व्यवद्वारनय का प्रतिपादन असत्याथ दे, यह 
कथन ठीक नहीं दै । ये शब्द उच्चारण करना ही गलत हे , 
व्यवद्वार्नय असत्याथ है, परन्तु उसका ग्रतिपादन असत्या्थ 
नहीं है। निश्चयनय की अपेक्षा व्यवद्दार असत्याथ है, परन्तु 
निश्चयनय का प्रतिपादक व्यवदारनय दी दे। याद वचन या 
भेदकी दृष्टि न हों तो निश्चयस्वरूप अभेदरूप द्वी मिट जावे। 
जैसा कि कहा है :-- 
जद णवि सकमणज्जो अणज्जभासं विणा दु गाहेठ ॥ 
तह वबहारेण विशा परमत्थुव एसशमसक्क || ८ | 
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अथ; जेस अनाय (म्लेच्छ) जनको अनायंभाषा के विना 
किसी भी वस्तुका स्वरूप प्रहण कराने के क्षिये कोई ससर्थ नहीं 
है। उसी प्रक'र व्यधद्दारके बिना पर सार्थका उपदेश देना अशकक्‍य 
है। इसा अर्थ को श्रुतकेवली के अर्थ करते हुवे कहा ह कि जो 
सब श्रुतज्ञान को ज नता है सो श्रुतकेवली है । ऐसा व्यवद्दार- 
नय नो ज्ञ न है है। वह ज्ञान क्या आत्मा को छोड़ कर अन्य- 
पदार्थ है ) अज्ञान नहीं है । इस तरह व्यवद्दार का भ्रतिपाद्म 
भी आत्मा ही है। देखों गाथा 6-१० की टोका ४-- 
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हल 7 अस्लान का यो ब्यहार का ब्रथ है कि दो द्रव्यों के 
सबध से उत्पन्न हुवा भाव | यद्द भाव अकेले में नहीं होता । 


( ८० ) 


व्यदह्ारनय प्रयोजनवान है । 
अथ च केपषांचित्कदाचित्सो वि प्रयोजनवान्‌ । यत+-- 


सुद्धों सुद्भधादेसो णायव्वों परमभावदरिसीहिं |। 
ववहारदेसिदों पुण जेदु अपरमेद्विदा भावे ॥१२॥। 


अथ :--जो शुद्ध परमभावक देखने वालहं, उन्हें तो शुद्ध आत्मा 
का उपदेश करने वाला शुद्धनय जानने योग्य है। ओर जो 
जीव अपरमभाव में अथोत्‌ श्रद्धा तथा ज्ञान चारित्रके पूर्णभाव 
को नहीं पहुँच सके हैं (साधक अवम्था में ही स्थित दें) वे 
व्यवहारनय के द्वारा उपदेश करने यांग्य हैं। 


यहां हझ्परमभाव से तात्पय चौथा पाचवों छठा गुणस्थान- 
बर्ती जीवों से है। हम अभी अपरमभाववाल्ों की श्रेणी में 
ही वो हैं। इससे हम सब को व्यवहार नय जानना श्योजन- 
वबान हे । सो ही कलश मे कद्दा हे -- 


व्यवहरणनयः स्याद्यद्यपि प्राक्पदव्या - 

मिह् निद्वितपदानां हन्त हस्तावलम्बः | 

तद॒पि परममथ चिच्रमत्कारमात्र । 

परविरहितमंतः पश्यतां नेष क्रिचित्‌। ॥|४॥ 
अथ :--यद्यपि व्यवद्दारनय पहली पद॒वी में अपन। पेर रखने 
वालों को हस्तावलम्धन हे, यद्द खेद की बात है, तथापि 


परमार्थ पररद्वित चिह्नमत्कार का अंतरग में अवलोकन करने 
वालों को यह व्यवद्दार नय कुछ प्रयोजनवान नहों हे । 


यह कथन तो जीबा जीवाधिकार की गाथा का है, सो तो शुद्ध 


( ८१ ) 


जीवाजीब के स्वरूप को कथन करने वाला है | इस कथन 
का प्रतिपादक भी ज्यवह्टा रनय है । परन्तु इतना ही मात्र तो जीव 
अजीब द्रव्य नहीं हैं, पुन्य पाप रूप भावों से विशिष्ट कत्तों 
कम रूप का ज्ञान से परिशमन करनेवाला, आस्रव बंधावस्था को 
प्राप्त, फिर केसा संवर निजंरा को धारण करता हुवा, मोक्ष को 
आप्त होता हुआ, सब॑विशुद्ध ज्ञान को घारण करता हे । अतः 
सभो अधिकार व्यवष्टारनय ओर निश्चयनय के द्वारा हम 
श्रपरमभ!ववालों को सममाते हैं। ऐसी वस्तु की व्यवस्था हे । 

इस्र समयसार की रचना भी समयसार को न जाननेवाले 
अथवा जाननेवाले पुरुषों के लिये “स्व परयोरनादिमोहश्द्दा- 
णाय” हुई हे । इस तरह इस ग्रथ का बहु भाग व्यवहारनय का 
कथन करने वाला है। अतः व्यवहरनय असत्याथ होने से बहु 
भाग रूप गाथाय॑ भी असत्याथ हो जावेगी तो आधायेश्री का 
परिश्रम ही व्यथ हो जावेगा। अन्तिम अधिकार में गाथा 
३४६ से ३५३ तक की शिल्पी के दृष्टांत की व्यवह्दारनय की 
दृष्टि से कर्ताकर्-भोक्ताभोग्य का कथन करने वाली तथा 
अन्य भी गायायें निष्प्रयोजन हो जावेगी । गाथाएं यथार्थ 
ठीक कथन को कर रहीं हैं। यदि इन गाथाओं को छोड़ देवें 
तो एकान्त कथन दो जाय, जो कि प्रेज्ञावानों को श्रनादरणीय 
द्ोगा। परिणति ही सुधारना है । ज्ञान से परिणति सुधरती 
है। श्रतः रागद्रंघपरिणति को मिटाने के लिये हमें -यवद्दारनय- 
व निश्चयनय से कथित साधक अवस्था की बहुत जरूरत दे । 

रागद्वेष परिणति के मिटाने का क्रम 

इह आत्मा जब तक स्वयं भेदविज्ञान रूप परिणति नहीं 
करता, तब तक बह दुःखों से निवृत्ति नहीं पा सकता। चाह 
जितना बाध्य में पाठ पढ़े, चाददे जितना गुरु उपदेश श्रबण करे। 
सेद्विज्ञान रूप परिणति का नाम व्यवहार तथा निश्चय दोनों 


( दे ) 


ही खम्यग्द्शन है । क्‍योंकि देव शास्त्र गुरु सथा सात तर्त्वों 
के एवं स्वपर के श्रद्धान में आत्मश्रद्धान गर्भित है, तथा आत्म- 
श्रद्धान में देव शास्त्र शुरू का श्रद्धान अंतभत है । ऐसा 
सम्यरदशन हो जाने पर भेदविज्ञान के ही बक्ष से पाप प्रवृत्ति 
को छोड़कर पुण्य प्रवृत्ति स्वीकार कर श्रद्धा में दोनों को एक 
समान मानता हुआ दोनो हूं! परिणतियों को छोड़े । 

अतः अत्रतों का प्रथम त्याग कर बत्रती वनकर परमपद 
में स्थित होने पर ब्रतादिक के विकल्प भा छूट जाते हैं। यद्दी 
परमात्मा बनने का उपाय हैं। इसी तरह के क्रम से अनंत।नु- 
बधी अप्रत्याख्यान प्रत्याख्यान आदि का व्याग होता चला 
जाता है। इस से व्यवहार निश्चय दोनों एक साथ हैं । 

सोहद्दी समाधितत्रशतक में श्रीपूज्यपादस्बामी ने कहा हैः-- 
शृणवन्नप्यन्यतः काम वदन्नपि कलेवरात्‌ ॥ 
नात्मानं भावयेड्धिन्न यावत्तावन्न मोत्तमाक ॥८१॥ 
तथैव भावयेदेद्दाद्व्यावृत्त्यात्मानमात्मनि ॥ 
यथा न पुनरात्मानं देहे स्वप्नेषपि योजयेत्‌ ॥८२ ॥ 
अपुणयमत्रतेः पुणय॑ त्रतैमेक्तस्तयोव्ययः |। 
अव्रतानीव मोच्षार्थी व्रतान्‍्यपि ततस्त्यजेत्‌ ॥८३॥ 
अव्रतानि परित्यज्य व्रतेषु परिनिष्ठितः ॥ 
त्यजत्तान्यपि सम्प्राप्य परम पदमात्मनः ॥|[८४ 
यदन्तजल्पसंपृक्तपुत्प्रेत्ा जालमात्मनः ।| 
भूल दुःखस्य तन्‍्नाशे शिष्टामिष्टं परं पद्म ॥।८५॥। 
अव्रती ब्रतमादाय ब्रती ज्ञानपरायशः ।। 
परात्मज्ञानसंपन्नः स्ववमेव परो भवेत्‌ ||८६॥ 


( दई ) 


ऐस। ही कथन ज्ञानाणव में, पद्मनंदिषयविशतिका आदि 
ग्रन्थों में आया हे । इसलिये अपनी बुद्धि को आगम के 
अनुकूल बनाओ । कहा भी है $-- 


आगमचेटठा तदो जेट्ठा । आगमचक्खू साहू आदि 
निश्चय व्यवहार दोनों एक साथ हैं। इसका खुलाशा १-- 
जैसे कालद्रव्य हे सो निम्चय से प्थक्‌ पृथक अणुमात्र हे, 
असख्यात है। उसी काल के व्यवहार में भूत, भविष्यत्‌ , 
बतमान ये भेद करते हैं। जब ये भेद होते हैं, तभी यह 
निश्चय होता हे कि इन भेदों का आधारभूत एक स्तरतंत्र कालद्रव्य 
है। इस तरह काल्द्रब्य में निश्चय व्यवहार एक साथ हैं। 
उसी तरह सभी स्थानों पर एक साथ हैं। अ्रथवा दूसरा 
हृष्टान्त लीजिये कि एक संग्रहनय है :-- 


सग्रहनय सामान्य से एक है। परन्तु विषय के भेद से दो 
भेद रूप हे । परसग्रह, अपरसंग्रह, ! भेदों का अभेद ग्रहण 
परसग्रह हे। उसी परसंग्रह मे अविरोध से भेद करना 
अपरसग्रह है। यही अपरसंग्रह व्यवहार है। भेद करना 
तो व्यवहार ही हे। परन्तु भेदों मे जब फिर भेद करते हैं। 
तब भेदों का आधार भेदसप्रह बन जाता दे! कहने का 
श्रभिप्राय यह दे कि व्यवहारनय दी तो संग्रह बनता गया। 
अतः भेदों का नाम व्यवद्दार तथा आगे के भेदों की श्पेत्ता 
वे हीसंग्रहनय कहलाते हैं। यह प्रिद्धातग्रन्थों में स्पष्ट 
विधान है। इसी कथन से यह निणेय दो जाता है 
कि निश्चयनय (संग्रह) और व्यवद्दारनय भेद दोनों एक साथ हैं। 
तथा भेवदष्टि ही तो विशेषात्मक व्ववद्दार है। एवं अभेद- 
दृष्टि तो सामान्यात्मक निश्चय है। इस तरह दोनों नयों का 
प्रमेंय सामान्य विशेषात्मक भेदाभेदात्मक तद्तद्वप नित्या- 


( दे ) 


जनत्यात्मक एकानेकात्मक बस्तु युगपत्‌ है । इन के द्वारा कथन 
क्रम से होता है। प्रमाणरदृष्टि से युगपत्‌ भी कथन हो 
जाता है। “सममात्मा प्रमाणत:”” कलश में कहा ही दे । 


प्रमाण सप्तमगी भी श्रीक्रकलंकदेव ने बताई है, वह सब 
घर्मों को एक साथ ग्रहण व कथन करती दे । इसका कथन श्री 
राजवार्तिक में विस्तार से लिखा हे । निश्चयनय प्रथम तथा 
व्यवद्टारतय पश्चात्‌ यह सब विवजक्षा भेद है । विबाद का विषय 
नहीं हे | इस तरह से द्वी दे ऐसा एकान्त सिद्धांत भी नहीं बना 
क्षेना चाहिये | जब हम पराश्रित व्यवद्दार कद्दते हैं. एव स्वाश्रित 
निश्चय कहते हैं. तब भी दोनों एक साथ है । द्रव्यर्टष्ट से 
झात्मा न काय है, नकारण है, स्वाशित हे। उसी एक 
समय में शुद्ध या अशुद्ध पर्याय अनेक निमित्तकारणों की 
झपेदा काय भी हे, कारण भी हे। अतः पर्यायरष्टि से 
पराश्रित है। इसमें कोई संदेह की बात नहीं हे। पयोय 
क्षणिक है, काय दे । शुद्ध पर्याय में स्वयं अनंतर पूर्वपयाथ 
उपादान कारण तथा अगुरुलघुगुण काल, द्वव्य, क्षेत्र,भाव, बीये 
आझादि अनेक गुण सहकारी कारण हैं। अशुद्ध पर्याय मे भी 
स्वयं अनतर पूर्वपर्याय उपादान कारण तथा अगुरुलघुगुण 
काल द्रव्य क्षेत्र भाव वीय॑ आदि अनेक गुण तथा कर्म 
एवं बाह्य पदाथ भी निमित्त कारण हैं। ऐसा भी कथन 
यही पुष्ट करता है कि निश्चय व्यवहार एक साथ दे। जब 
व्यवह्दार का अथ कारण करते हैं एवं निश्चय का अर्थ कार्य 
करते हैं तब भी साध्य साधन रूप से एक साथ भो है तथा 
प्रथम व्यवद्टार फिर निश्चय ऐसा क्रम भी है । “जो सत्यारथ 
रूप से निश्चय कारण सो विबहारो” ऐसा छहठाल्ा में स्पष्ट 
उल्लेख हे। हां स्वानुभव में दोनों नय दूर चले जाते हैं। बस्तु 


( प्र ) 


निर्विकल्प स्वसहाय है । अतः इन नयों के विकल्पों में अपने 
ज्ञान को अटकाना ठोक नहीं है। इसी चचों में 
समय न गसा कर आगे लक्ष्य को तरफ उपयोग शुद्ध बनाने 
का उद्यम करना चादिये। अत ये सापेक्ष नय मोक्ष 
के प्रतिपादक हैं। हे भेया, सवंत्र एक ही भेद रूप अर्थ 
व्यवष्टार का मानकर विवाद न करना । 
व्यवहार नय अभूताथे है । 

अभूताथें शब्द का भी हमें एक बार विचार कर लेना 
चाहिये, क्योंकि जिस से व्यवहार का ठीक अथथ सममः में आ 
जाय । ओर उसकी पक्ष से बचें | तथा झागे हेय समझ कर 
झपने स्वरूप पर आरूढ होवें। समयसार गाथा ९९ की 


टीछा में स्पष्ट लिखा देः--व्यवद्ारनयों हि सर्व एवाभूताथ- 
त्वादभूतमर्थ प्रयोतयति। शुद्धनय एक एवं भृतार्थंत्वात्‌ 
भूतमथ प्रयोतयति । तथा हि यथाप्रबलपंकसंबलनतिरोद्दित- 
सहजेकाच्छभावस्य पयसो5नुभवितारः पुरुषाः पकुपयसो- 
विवेकमकुबंती बहवो5नच्छमेव तदनुभवंति । केचित्तु 
स्वकरविकीशंकतकनिपातमात्रोपजनितपंकपयसोर्जिवेकतया 
स्वपुरुषाकाराविर्भा वितसद जेकाच्छस्वभावत्वादच्छमेव त दलु- 
भवंति । तथा प्रबलकमंसबलनतिरोद्दितसहजेकज्ञायक- 
भावस्यात्मनोवलुमवितारः  पुरुषा आत्मकर्मणोर्विये- 
कमकुवन्तो व्यवद्वारविमोदितहदया:प्रयोतमानभाववेश्ररूप्यं 
तमलुभवंति । थ्रृतार्थदशिनस्तु स्वमतिनिषातितशुद्ध- 
नयालुबोधमात्रोपजनितात्मकर्म विवेकत या स्वरपुरुषाकारा-' 


( द६ ) 


विर्भावितसदजेकज्ञायकस्वभावत्वांत्‌. प्रधोतमानेकल्ञायक- 
भाव तमनुभवंति । तदत्र ये भूताथेमाश्रयंति त एवं सम्यक्‌ 
पश्यंतः सम्यग्द््टयों भवति, न पुनरन्ये कतकस्थानी यत्वात्‌ 
शुद्धनयस्यातः प्रत्यगात्मदर्शिभिव्यव्दारनयो नानुसत्तेव्यः 
॥११॥ अथ च केषां चित्कदाचित्सो 5 पि प्रयोजन वान्‌ । यत३- 


अभूताथ शब्द की व्युत्पत्ति भूधातु से भूतकाल का त 
प्रत्यय करके व निषेधवाची अ जोडने से अभूत बना । अभूत 
है अर्थ ( अभिषेय ) ज्ञिसका ऐसा अभूताथ नय है। अथोत्त्‌ 

द्रव्य ऐसा कभी नहीं हुवा जेसा हो रहा है । द्रव्य (आत्मा) 
तो एक शुद्ध बुद्ध ज्ञायकस्वभाव निमम टह्केत्कोण हे। 
पर्याय मे अनेक अशुद्ध अबुद्ध ममत्ववाल्ा बेश्वरूप्य हो रददा 
है। सो जिन्होंने प्रत्ययू (साज्ञात्‌) आत्मदशनकः लिया है 
उनके लिये व्यवह्दार नय प्रयोजनवान्‌ नही है । परन्तु (परपरा) 
जिन्होंने आत्मदशन क्या हे। अथवा नहीं किया है 
( आगे करेगे ) उनके लिये प्रयोजनवान्‌ है। यहा टीका में 
व्यवहारनय के साथ सब शब्द लगाया है। तथा शुद्धनय के 
साथ एक शब्द लगाया हें। इन से ही अथ्थ निकल आता 
है कि व्यवहार नय अकेला नहीं है, सद का मिश्रण है। 
शुद्ध स्वरूप लिये स्वय अशुद्ध का वाचक हे । निश्चयनय 
झ्केला हे एक हे मिश्रण नहीं है, अतः शुद्धरवरूप लिये 
स्वय शुद्ध का (यथाथंका) वाचक दें। जहां अभूत अशुद्ध 
का कथन है अर्थात्‌ वस्तु (द्रव्य) स्वभाव से वैसी नहीं है 
जैसा का कथन है। इसलिये व्यवहार असत्याथ-अभूताथ दे । 
पर्याय से मिश्रणरूप सत्य है। वेसा ही अ्रसमान जातीयरूप 
परिणमन हे। वह पयोय भी आगे पूता शुद्ध दो जाती हे अतः 


( ८७ ) 


'उस दृष्टि से मिश्रण असत्याथे है। परन्तु पुन शुद्ध का अशुद्ध 
नहीं होता अतः निश्चय से किसी भी रूप में अभूताथ नहीं हे । 

ओर भी दृष्टान्त से खुलासा सममिये । तृषातुर कुछ पुरुष 
पिपासा शांत करने को जल के पास गये । वह जज्न कीचढ़ 
मिश्रित सलिन था सो उन्होने बहुतों ने कीचड़ प्रथण न कर 
उस अस्वच्छ जल ही को पो लिया, कष्ट पाया। कोई चतुर 
थे, उन्हों ने चतुराई से कतक को चूणेकर जल में डाल 
दिया--ज्ससे पंक तत्काल नीचे बंठ गया। स्वच्छ जलन 
कदम रद्दित हो गया। इस तरह अपने पुरुषाथ स सहज 
स्वच्छुभावव्यक्त जल को ही वे पीकर पिपासा शांत करते हैं, 
निरोग होते हैं। इसी तरह प्रबल कम से तिरोहित सहज 
एक ज्ञायक स्वाभाव वाली आत्मा के अनुभवी पुरुष आत्मा 
ओर कम का विवेक न कर व्यवद्दार भे ही मोहित ('अज्ञान) 
हृदय वाले चमकते हुए नानाभाव वाले अशुद्ध आत्मा को ही 
अनुभव करते हैं। यथाथंदर्शी पुरुष अपनी बुद्धि से डाली हुई 
शुद्धनय के अनुसारी ज्ञान से उत्पन्न आत्मा और कम के 
भेदपने से स्वपुरुष का आकार जिस मे प्रगट है ऐसे सहज 
एक स्वभाव से चमकते हुए एक ज्ञायक भाव वाले शुद्ध॑त्मा 
को ही अनुभव करते हैं, वे ही सम्यस्टृष्टि हैं । 

यहाँ दृष्टांत दाष्टोन्त दोनों ही अमूत्ताथे का अर्थ प्रगट 
करते हैं। दृष्टान्त में अनच्छ पद है तथा अच्छ पद हैं। 
दाषटौन्त में प्रयोतमानभाववेश्वरूप्य पद है तथा प्रद्मयोतमा- 
नेकज्ञायकभाव पद हे | 

जल में अस्वच्छुता मिश्रण से आई हे । अतः ऐसा 
'परिणमन अभूताथ दे। अभूताथ माने यह नहीं कि अस्वच्छ 
अक्ष कोई चीज ही न हो | तथा स्वच्छता जल फौी 


( द्ृद ) 


सहजावस्था है, एक रूप है, वह भी कतक ढालने से पक के 
अभाव से उसी में से उसो में आई है। वह सत्याथ है। 
भूताथ है | 

इसी प्रकार प्रद्योतमानभाववेश्वरूप्य कर्मों के मिश्रण से 
विरोहित आत्मस्वभाव के हो जाने से हुआ है । वह 
परिणमन अभूतार्थ है। ऐसी बात नहीं कि भाववश्वरूप्य 
परिणमन कुछ भी तत्काल सत्‌ न हो, सत्‌ है ही । तथा 
शुद्धनय से जब कम के विवेक (भेद) से सहज एक ज्ञायक 
स्वभाव के हो जाने से प्रद्योतमानेकज्लायकभाव सत्याथ है, 
भूतार्थ है। बह कभी फिर भिटता नहीं हे। सहज एक 
ज्ञायकस्वभावता कर्मों के भेद से उसी में से उसी में आई हे। 
सो निश्चय करना । ऐसा अभूतार्थलय भी अपरम भाव में 
स्थितों के लिये प्रयोजनबान है। ऐसा व्यवहारनय आप ही 
स्वयं छूटता जाता हैे। परिणति तो आगे शुद्ध हो। शुद्ध 
होने न पावे ओर छोड़ देवे तो फिर ज्यों की त्यों अन्लानी दी 
रहा। अतः श्री निविण्ण गुरु दया करके बार-बार सममाते 
हैं कि तू इस व्यवद्दार में मोहित मत रहना । मत अटक 
जाना--तेरा स्वरूप तो और ही हे, उसी को समझ । ऐसे 
पात्र की अपेक्षा यह कथन ठीक बेठ जाता है। इस तरह 
बुद्धिमान वही है जो इन में न अटके । 

निश्रय--निश्रयनय -- व्यवहार--व्यवहारनय | 

निश्चय और निश्चयनय दो चीज हैं। निश्चय तो बह है 
कि ज्ञिस समय जो वस्तु का परिणमन दे, उस समय उसी 
रूप वस्तु का कथन करना निमश्चय है । तथा वस्तु का कभी 


न मिटने वाले सत्‌ रूप अनादि अनत स्वभाव का कथन 
करने वाला निम्वयनय हे | इसी तरह व्यवहार और 


( ८८ ) 


व्यवह्रनय दो चीजें हैं। वस्तु किसी भी रूप परिणम रही 
है। उस के अन्य के संवन्ध से अन्य स्वरूप परिणमन बताने 
को व्यवहार करते हैं। तथा पर का आग्यय करके वस्तु के 
कुछ परिणमनों (पर्यायों) को वस्तुस्वरूप ऋथन करने वाक्ा 
व्यवहारनय है। तथा व्यवद्दारनय शब्दों के द्वारा निश्चय का 
भी प्रतिपादन करता है । 


व्यवह्यारनिरपेक्ष निश्चयनय अर्थात्‌ निरपेक्ष नय नयाभास 

। उस से वस्तु स्वरूप का कथन नहीं हो सकता। वस्तु 

स्वरूप दोनों नयों का विषय हे तथा अनुभव उन से भी अतोत 
॥ 


पंचास्तिकाय गाथा २० की टीका में लम्बे बाँस का 
दृष्टान्त दिया है :--- 
कि चः--यथा द्राघीयसि वेणुदण्डे व्यवद्विताव्यवहित- 
विचित्रकिम्मीरिताघस्तनाथ भागे. एकान्तव्यवहितसुबि- 
शुद्धोर््वाद्रभागे उवतारिता दृष्टि; समन्‍्ततो बविचिकत्र- 
चित्रक्िर्म्मीरिता व्याप्ति पश्यन्ती समनुमिनोति तस्थ 
सर्वत्राविशुद्धलम्‌ । तथा क्वचिदपि जीवद्रव्ये व्यवहिता- 
व्यवहितज्ञानावरणादिकर्म किम्मी रताखचिताधस्तन डूं- 
मांगे एकान्तव्यवहितसुविशुद्धव हुतरो ध्वां द्वभागे5 
वतारिता बुद्धि! समन्ततो ज्ञानावरणकर्मकिर्म्मरिता- 
व्याप्ति व्यवस्यन्ती समनुमिनोति तस्य सर्वत्राविशुद्धतम्‌ । 
यथा च तत्र वेखणुदण्डे व्याप्तिज्ञानाभासनिबन्धनविचित्र- 
किम्सीरतान्वयः । यथा च क्चिज्जीवद्रन्ये ज्ञानावरणादि- 


( €० ) 


कम्म किर्म्मरतान्वयः | यथेव च तत्रेव वेशुदण्डे विचित्र- 
चर 

चित्रकिम्मीरता5भावात्सुविशुद्धत्तम्‌। यथव च क्वचि- 
ज्जीवद्रन्ये ज्ञानावरणादिकर्मकिम्मी रितान्वयाभावादाप्ता- 
गमसम्यगनुमानातान्द्रियज्ञानपरिच्छिन्नात्सिद्धलमिति ॥ 

इस लम्बे बॉस में आधा भाग चित्रित हे, तथा आधा 
बाँस शुद्ध है, परन्तु आवृत है । इन दोनों भागों में से भिन्न 
रग के चित्रों से चित्रित भाग मात्र ही को बॉस कहना ठीक 
नहीं हे । क्योंकि इसमे ऊध्वभाग छूट गया। यदि ऊध्वेभाग 
का कथन किया जाता है तब अधोभाग छूट जाता द--तब 
भी पूरे बॉस का प्रतिपादन नहीं हुआ। इस दृष्टान्त का 
अथ स्पष्ट ही हं | 

इसी प्रकार सभी द्रव्य खासकर जीवद्रव्य त्रिकाल की 
गुणपयायों का समूह है। जीव की ससारपर्याय मात्र का 
वशणशन अधूरा हे । आगे की सिद्धपयाय का कथन भी 
अधूरा हैं। अथवा द्रव्य दृष्टि का ही कथन करना पर्याय को 
छोड़ देना ठीक नही हैँ । पर्याय का ही कथन करना 
द्रव्य स्वरूप को छोड़देना भी ठीक नहीं हूं। ये सब आमास है। 
जहाँ निश्चय हे पहद्दीं व्यवहार हे। जहाँ व्यत्रह्ार हे वहीं 
निश्चय हें। इन का परस्पर वाच्यवाचक या ग्रोत्यय्योतक 
छाथवा साध्यसाधक सबन्ध हे । 


व्यवहारनय---उप चार । 
न्थायशास्त्रों मे कद्दा हे कि “प्रयोजमे निमित्ते च सति 
उपचारः प्रवर््तते! | व्यवद्वार को छपचार भी कहते हैं। 
व्यवद्दारनय सवंधा असत्यार्थ नहीं हे । यदि स्चंधा अखत्पार्थ 


( €&१ ) 


साना जावे तब वेदांतमत के समान संसार स्वप़्बत्त मिथ्या 
हो जावेगा। आत्मा को सांख्य के समान पुष्करपलाशव- 
निलेप कहना पड़ेगा । परतु आत्मा ऐसा हे नहीं । 
आत्मा की दो धारा हों, ऐसा भी नहीं है 
(१) सामान्‍य धारा, (२) विशेष घारा। विशेषों से सामान्य 
कोई अलग नहीं हे, सामान्य अनुगताकार उन विशेषों में 
पाया जाता है । निरपेक्ष सामान्य अभावरूप हैं । 
निर्विशेष॑ हि सामान्य भवेच्छशविषाणवत्‌। सामान्यमात्र 
से कोई काम भो नहीं चलता । जेसे किसी ने कहा कि 
मनुष्य को लाओ। सुनते ही विचार उत्पन्न होता हे कि यह 
किस मनुष्य का आह्ान है । कोई भी विशेष पुरुष के 
आजाने से सामान्य सनुष्य का भी आगमन सिद्ध हो जाता हैं । 
सामान्य विशेष दोनों का सबन्ध उसी एक पुरुष के आधार 
से लगा है | 
यदि निश्चयनय को सामान्य माना जाय ता व्यवहारनय 
विशेष ठद्दरता है। तब व्यवद्वारनय की अपेक्षा स्वय सिद्ध 
हां गई। व्यवद्वारनय मे ही निश्चयनय का विषय सामान्य 
का शवलाकन करना चाहिय। जेसे नवतत्त्वों म॑ गत होने 
पर भी जीव अपने एकत्व को नहीं छोड़ता हे । जीव 
एकानेकांत्मक स्वय है । इन कथनमात्र दोनों नयों की 
विवज्ञा रूप एकानेकात्मक जीब हो, ऐसो बात नहीं दै। 
अतः अनेकात्मकपना भी स्वभाव दे। परन्तु मिश्रण से, 
अशुद्धता से आये हुए विकारीभाबों को जीव कट्द ने रूप प्रयोजन 
को देखकर उपचार शब्द से कद्दा जावा है। तथा विकॉार- 
भाव जीव में कहाँ से श्राये हैं, इसकी जब खोज करते हैं, 
खब हमें दृष्टि को निमित्त प्रधान बनाना पडता है। उस 
निमित्त के होने पर जीवद्रव्य बेसा विकारी होता हे। आऋतः 


( 6२ ) 


निमित्ताधीन कथन करने वाज्ञा ही व्यवहारनय उपचार है । 
इस तरह प्रयोजन निमित्त दोनों ही दृष्टि अशुद्ध कथन में 
काम आती हैं। अशुद्ध कथन जीवद्रव्य में आचार्यों ने 
बताया ही है। अभी बाँस के दृष्टान्त से स्पष्ट कर ही चुके 
हैं। इससे वस्तुरूप अशुद्धता है । 

इस बस्तुरूप अशुद्धता को कथन करने वाल्ला व्यवद्दारनय 
उपचार है। तथा उपचार भी सर्वेथा असत्याथ हो या 
अनादि से हमारी प्रतीति में आ रहा हो, ऐसा नहीं हे। 
अनादि से तो हमने समझा ही नहीं। एकान्त अन्लानी ह्टी 
रहे । अब वस्तुस्वरूप को पहचाना तब असत्याथ बा सत्या्थ 
जाना। उसमे सत्याथे को उपादेय जाना ओर असत्याथ 
को हेय जाना | द्वेय जानने से स्वप्नवत्‌ मिथ्या नहीं दे। 
इसलिये प्रयोजन निमित्त की दृष्टि में उपचार भी सत्याथ दे। 
ऐसा कथचित्‌ निणेय करना द्वी सम्यरज्ञान हे। व्यवद्दारनय 
को देय किस दृष्टि से बताया दे, उसका खुलासा समयसार 
बंधाधिकार में कद्दा दे :-- 


एवं ववहारणओं पडिसिद्धो जाण शिच्छयणयेण ।|। 

शणिच्छयणयासिदा पुण मुनिणो पावंति निव्वारं | 

आत्माश्रितो निश्चयनयः, पराश्नितोी व्यवद्दारनयः । 
तत्रेव॑ निश्रयनयेन पराश्रितं समस्तमध्यवसानं बंघहेतुत्वेन 
झुमुच्चोः प्रतिषेघयता व्यवहारनय एवं किल प्रतिषिद्धः 
तस्याषि पराश्चितत्वाविशेषात्‌ । प्रतिषेष्य एवं चाय, 
झात्माश्रितनिश्रयनया भ्रितानामेव मुच्यमानत्वात्‌, परा- 
भ्रितव्यवद्ारनयस्यैकांतेनामुच्यमानेनाभव्येनाप्याश्रियमाय 
त्वाच | 


( &€३ ) 


भावाथ :-- आत्मा के पर के निमित्त से जो अनेकभाव 
होते हैं वे सब व्यवह्वारनथ के विषय हैं, इसलिये व्यवद्वारनय 
पराश्ित है । और जो एक अपना स्वाभाविक भाव है, 
वही निमश्चयनय का विषय है । इसलिये निश्चयनय आत्माश्रित 
है। अध्यवसान भी व्यवद्दारनय का द्वी विषय हे । इसल्निये 
झध्यबसान का त्याग व्यवहारनय का ही त्याग हे । ओर जो 
यूबोक्त गाथाओं मे अध्यवसान के त्याग का उपदेश दे 
बद्द व्यवद्दारनय के द्वी त्याग का उपदेश दै। इस प्रकार 
“पश्वयनय को प्रधान करके” व्यवहारनय के त्याग का 
उपदेश किया है। उसका कारण यह है कि जो सापेक्ष 
निश्चयनय के आश्रय से प्रवरतंते हैं, वे ही कर्मों से मुक्त होते 
हैं ओर जो “एकान्त से व्यवद्दारनय के ही आश्रय से प्रवतते 
है।” वे कर्मों से कभी मुक्त नहीं द्वोते। 


यहाँ पर पराशितपना त्याग का कारण बताया दे । 
एकान्त से जो इस पराश्नित व्यवहार को ही पकढ़ते हैं.। 
वे अभव्य हैं । मुमुछ नहीं हैं । संसारी हे। परन्तु जो 
मुम्ुछ अनेकांत से व्यवदह्वारनय को जानते हैं, उनके लिये 
सबेथा देय नहीं दे। यह तातक्त्पये यहाँ निकला । अतः 
खापेज्ञ साधक व्यवहारनय का निषेध नहीं हे। बह तो 
स्राध्य श्विद्ध दोने पर स्वय ही छूट जावेगा। ऐसी दृष्टि का 
सन्मुख रखना चाद्दिये, नहीं तो परिणति शुद्ध करने का पुरुषार्थ 
बन ही नहीं सकता | अशुद्ध से ही अशुद्ध को शुद्ध करना 
हे। शुद्ध से शुद्ध क्‍या होगा | वद्द तो शुद्ध दे दी । 

प्रत्येक जीब के पयोय भोग्य द्वोती है, द्रव्य भोग्य नहीं 
होता हे । तब जहाँ पयोय में अशुद्धि आई है, उसी को 
दूर करने का पुरुषा्थ करना कत्तंव्य है। पयोय की अशुद्धि 
को जानना व अपेक्षा से भिन्न करना द्वी व्यवद्दार हे । 
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अथवा जिस समय अशुद्धता जिस कारण से हो रही हे, 
उसका कथन भी निश्चय हे । यहाँ निम्चय का अर्थ दृढ़ता हे | 
यदि अशुद्धि को अपना दोष न मानें अथोत्‌ विभाव को देय 
न सममें, तब उसे छोड़ केसे 


शुद्धि अशुद्धि 

इसलिये अनादि काल से सामान्य वस्तु स्वरूप ही विशेष 
रूप से अशुद्ध हो रहा है। यह नहीं है कि वस्तु की सामान्य 
धारा त्रिकाल शुद्ध हो । 

द्रव्यशुद्धि का अर्थ दूसरे द्रव्य का तादात्म्य न होना ही 
है। यदि तादात्म्य हो जावे तो जीव पुदूगल का या अन्य 
द्रव्यों का भेद ही मिट जावे | दो द्रव्यों के सयाग का तथा 
परस्पर निमित्तनेमित्तिकपने का कही भी आगम ने निषेध नहीं 
है। यथाः-अणु से अणु मिलकर दयणुक बन जाता है। 
जीव और कमंनोकम मिलकर असमान जातीय द्रव्य प्योय 
बन जाती है । इसका कथन पहले भी लिख चुके हैं। 
विशेष कथन पचास्तिकाय गाथा ६५-६७ में देखना चाहिये। 
प्रवचनसार में गाथा १७५-१८० तक बंध का कथन स्पष्ट है। 
समयसार, मूलाचार, श्रष्टपाहुड, भगवतीअराधना, कर्मपाहुड, 
कषायपाहुड तथा गोम्मठस्रारादि मे आत्मा की संदेहावस्था 
तथा अशुद्धता का बणन स्पष्ट हे । 


अकेला निश्रयनय 
यदि निश्चयनय पूर्णो शुद्ध ही माना जावे, तो भी श्री 
अस्त चचद्रसूरि ने यद्दी बताया है, कि मतिज्ञान श्रुतज्ञान को 
विकल्पों से हटाकर आत्मस्वरूप की अनुभूति में लगावे । 
ये द्वी इमारे पास दो साधन हैं, जिनके द्वारा हम बस्तुस्वरूप 
के निकट पहुंचते हैं. (समयसार गाथा १४३-१४५)। केवल- 
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झानरूप साधन तो अभी हमारे पास हैं ही नहीं। तथा 
केवल्ज्ञान भी तो स्वयं साध्य हे। अब आप ही बिचारें 
कि मतिज्ञान श्रुतज्ञान व्यवहार हैं या निम्चय, सथा मतिज्ञान 
श्र॒तज्ञान का फल स्वालनुभूतव्यवहार है था निश्चय! यदि 
व्यवहार कहते हैं. तो साधन व्यवहार सिद्ध हुवा | अभी 
निश्चय को सिद्ध करना शंष हे । यदि निश्चय कहते हो तो 
फिर इसका फल आगे क्‍या दह्ोगा। यहाँ ज्ञान की विका- 
सावस्था पूर्ण हो जानी चाहिये सो होती नहीं हे। वह 
साध्य अभी बहुत दूर है। अतः अकेला निमश्चयनय कार्य- 
कारा नही हे। सापेक्ष कथन का करना वा जानना ही 
वा उन से भी आगे निर्विकल्प बनना वी समयसार बनना 
हे। यही स्वाध्याय का फल है। कहा भी हेः-- 


बुद्धे फलं स्वात्महितप्रवृत्तिः ॥ 


निष्फल ज्ञान-कुछ नहीं 

आत्मा के ४ विशेषण (अबद्धस्प्रष्ट, असयुक्त, अनन्य, 
अविशेष नियत) कथन मात्र हैं, या स्वयं सिद्ध अनादि व्यक्त 
हैं, या श्भी व्यक्त होना हे। यदि कथन मात्र है, तो फिर 
कोन निष्फल पुरुषाथ करेना। प्रयोजनमनुद्िश्य मंदो5पि 
न प्रवरत्तते । प्रयोजन फल कुछ न कुछ अवश्य होना चाहिये। 
न्याय शाख्नों में कहा हे, ज्ञान इष्ट प्रयोजनवाज्ा होना चाहिये, 
ज्ञान बिना फल के कुछ भी चीज नहीं हे। अज्ञाननिवृत्ति 
तथा (६ रागादि दोषों का अभाव रूप ) उपेक्षा को ज्ञान का 
फल बताया है । तभी वचन की प्रमाणता द्वोती हे। यदि 
उन में असिद्धादि दोष न हों, तभी वे लोकों के ओर बुद्धिमानों 
के आदरणीय (प्राद्म) द्वोते हैं. एवं घारण किये जाते हैं। आज 
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शचनों के बल से ही भीधवलशास्त्रको देखकर कहना पढ़ता 
है कि कोई सर्वक्ष भी होगा? जब श्रीवीरसेनाचाय ने 
इतने विस्तार से सब विषयों को लिखा है, जिससे उनकी 
विद्वत्ता तो प्रतीत होती ६द्वी हे। साथ में सवक्षता पर भी 
श्रद्धान दृढ़ हो जाता है कि ऐसा गूढकथन करने वाला परम्परया 
स्वज्ञ होना ही चाहिये। सवज्ञ विना कौन इतना विवेचन 
कर सकता है| इसलिये शास्त्र भी प्रमाण दे। तथा ज्ञान में 
निमित्त सदेव है, जब उस द्रव्यश्रत को पढ़े, तभी अज्ञान निवृत्ति 
रूप फल विद्यमान है। यदि द्रव्यश्नत का निमिशपना भी 
मिटजाय तो उस का आदर कोन करे। तद्तचनमपि तद़ेतु- 


त्वात्‌ प्रमाणं कहा दहै। प० आशाधर जी कहते हैंः-- 


ये यजन्ते थ्रतं भत्तया ते यजन्तेउज्लसा जिन || 

न किश्विदन्तरं प्राहुराप्ता हि श्रतदेवयो! | सागार घर्मासृत । 
यद्यपि शास्त्र ज्ञान नहीं हे, बिलकुल भिन्न है तथापि श्रत के 
पठन का फल हंयोपादेयतस्‍्त्व की व्वस्था बताई हे । और ज्ञान 
का फल बता ही चुके हैं। फलविप्रतिपत्ति का निराकरण करते 
हुये परीक्षामुख मे कद्दा हे कि अज्ञाननिवृत्तिद्दनोपादनोपेदाश्च 
फ़लम्‌ । इसका कथ स्पष्ट ही है । ज्ञान (प्रमाण) को ज्ञप्ति तथा 
प्रमाणता के विषयमे ऐसा कह्दा हेः-तत्प्रामाणय॑ स्वतःपर तश्र । 
ज्ञान में प्रमेय का ज्ञान अभ्यास दशामें स्वतः होता हे । अन- 
भ्यास दशा में परतः होता है । तथा ज्ञान की प्रमाणता (सच्चाई) 
पर से ही होती हे । 

बुद्धिशब्दप्रमाणत्व॑बाह्यार्थेलति नासति। 


सत्यानृतव्यवस्थेबं युज्यतेअर्थापत्यनाप्तिष्‌ ॥८७॥ 
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ऐसा आप्रमीमांसा में कहा है । श्री विद्यानद्स्वामी ने अष्ठ- 
सहख्री में पर का अं सुनिश्चितासंभवद्भाघकत्वेन किया है। 
अविसंवादित्वेन, प्रवृत्या सामर्थ्येन तथा निदषित्वेन 
फा खण्डन किया हे । ऐसा जो सांख्य, मीमांसक, बौद्ध आदि 
मानते हैं, सो पर का अथ ठीक नहीं है। इस प्रकार ज्ञापक 
तत्त्व भी पर की अपेक्षा रखता है। पर की अपेक्षा का 
अरथ परतत्रता करना या स्व॒ततन्न शक्ति का विनाश करना 
ठीक नहीं हे। शक्तियाँ अपनी सत्ता में पर की अपेक्षा 
नही करतीं परन्तु विकास में-- व्यक्त होने में अवश्य 
पर की अपेक्षा रखती हैं। नहीं तो श्रीअकलड्डुदेव तत्त्वार्थ 
राजवातिक मे सब जगह उभय-निमित्तवशात्‌ क्‍यों लिखते। 
उत्पत्ति तो पर्याय की द्वोती ह--द्रव्य की होनी नहीं है। पयौय 
है सो काये दै। काय की उत्पत्ति अनेक उपकरणों से द्वोती है, 
सो दी अकलझ्ुरेव पचमाध्याय सूत्र १७ की बातिक ३१ में धर्म 
अधम द्रव्यों की सिद्धि करते हुए कहते हैं । 
कार्यस्यानेकफोपकरणसाध्यत्वात्‌ तत्सिद्वेः । इद्द 
लोके कार्यमनेकोपकरणसाध्यं दृ्ट यथा मृत्पिए्डो घट- 
कार्यपरिणामग्राप्ति प्रति गृहीताभ्यंतरसामथ्यंः बाह्यकुला- 
लदंडचक्रसत्नोदककालाकाशादनेकोपकरणापेक्ष: घटपययि- 
णाविभवति | नेक एवं मृत्पिण्डः कुलालादियाह्मताधन- 
सब्निधानेन बिना घटात्मनाउविभेवितु समर्थ:। तथा 
पतत्त्ग्रभुतिद्रव्य॑ गतिस्थितिपरिणामग्रार््ति श्रत्यभिय्रुस॑ 
नांतरेण बाह्यानेककारणसब्निर्धि गति स्थिति वा प्रापु- 
मलपिति तदुपग्रहकारणधर्माधर्मास्तिकायसिद्धि! । 
भावाथ;-- इस लोक में कार्य अनेक उपकरणों से 


( €ंद ) 


(कारणों से) साध्य देखा जाता है। जेसे मिट्टी का पिस्ड 
घटकार्य रूप परिणमन प्राप्ति के प्रति अभ्यतर सामथ्ये को 
अहण किये हुवे भी बहिर्न्न कुंभकार दड चक्र सूत्र जल काल 
आकाश आदि अनेक उपकरणों की अपेक्षा वाला घटपयोय 
से प्रगट होता है। अकेला ही मृत्पिस्ड कुम्हार आदि बाह्य- 
साधनों की निकटता बिना घटरूप से उतपन्न होने को सम्थे 
नहीं हैं। उसी तरद्द पत्ती आदि द्रव्य गति स्थिति परिणाम 
प्राप्ति के सन्मुख वाह्य अनेक कारणों की निकटता के विना 
गति स्थिति प्राप्त करने को समर्थ नहीं हे। यह आगमोक्त 
कथन है। यह कथन सफल द्ोना ही चाहिये। अतः ५ 
विशेषणो का कथन कथनमात्र हो नहीं है, साथक हे । यदि 
कहो कि ये स्वय सिद्ध अनादि से व्यक्त हैं तो यह भी कथन 
ठीक नहीं है। वे वर्तेमान पर्याय मे उपलब्ध होना चाहिये। 
उपलब्ध होते नही हैं। वतमान मे बद्धस्पृष्ट, सयुक्त, अन्य, 
विशेष अनियत परिणमन देखे जाते हैं। उन ऊपर कहे हुए 
अबद्धस्पृष्ट आदि का प्राप्त करना पुरुषार्थ है। अतः ऐसा 
भी (व्यवद्दार-निश्चय) नय क्‍या काम का जिसका बुछ भी 
विशेष फल न हो । शक्ति रूप से केवल ज्ञान सदा ही हे 
परन्तु सुमतिज्ञान सुश्रुतज्ञान के द्वारा अनुभूति करके ही 
निर्विकल्प बनकर केवलज्ञान की प्रकटता कर सकते है, पहले 
नहीं। जेसे धान दे उसका छिलका दूर न होने पर बह 
उपभोग्य नहीं दै। उसको भोग्य बनाने के पहले भी चावल 
विद्यमान है। ऐसी श्रद्धा से भी तो काम नहीं चलता । 

अतः हमें व्यवहार की परम आवश्यकता दै। अतः यह 
कहना भी ठीक नहीं है कि अनादि से स्वय सिद्ध व्यक्त हैं। 
यदि क॒द्दो कि अभी व्यक्त होना है, तो ऐसा निश्चय साध्य 
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ही बना। साधन हैं सो ही व्यवहार हैं। अभो विशेषणों 
का पर्याय से अव्यक्तपना दे ओर द्रव्य से भूताथोपन्न हे। 
इन ही सब का विशेष कथन इसी गाथा की टीका में देखें 
उससे सब विषय स्पष्ट हो जावेगा। देखो समयसार की 
गाथा १४ | 
पट कारकों का वर्शन 

पट कारकों का वशान भी दो तरह से हे। भेदरूप और 
अभेदरूप। भेदरूप (व्यवहार) कारण (कारक) कम नोकम को 
अपेक्षा से बनते हैं। अभेदरूप केबल आत्मा में ही लगाते 
हैं। फिर वे भी लुप्त हो जाते हैं। पचास्तिकाय गाथा 
४६ की टीका में तथा ६० की टीका में लिखा है :-- 

यथा देवदत्तस्य गोरित्यन्यत्वे पष्ठीव्यपदेशः तथा 
वृत्तस्य शाखा द्रव्यस्यथ गुणा इृत्यनन्यत्वेषपि । यथा 
देवदत्त: फलमड्डुशेन धनदत्ताय वृक्षाद्वाटकायामवर्चिनो- 
तत्यन्यत्वे कारकव्यपदेशः तथा मृत्तिका घटभाव॑ स्वयं स्वेन 
स्वस्णे स्वस्मात्‌स्वस्मिन्‌ करोतीत्याउत्माउत्मानमात्म- 
नाउत्मने आत्मम आत्मनि जानातीत्यनन्यत्वेडपि 
इत्यादि ॥४६॥ 

जेसे देवदत्त फल को अकुश के (बाण के) द्वारा घनदत्त 
के लिये ब॒क्त से बगीचे में तोड़ता हे ऐसे भिन्नपने में कारकों 
का कथन द्वे। तथा मिट्टी घटभाव को स्वयं अपने द्वारा अपने 


लिये अपने से अपने मे करती द्े। इस्ली प्रकार आत्मा आत्मा 
को आत्मा के द्वारा आत्मा के लिये आत्मा से आत्मा में 


( १०० ) 


जानता है ऐसा अभेदपने में कारक व्यपदेश है। अब भिन्न 
वा अभिन्न कत्तोपने को दिखाते हैंः-- 

व्यवद्दारेण निमित्तमात्रत्वाजीवभावस्य कर्म कहे, 
कर्मशो5पि जीवभावः कर्ता । निश्रयेन तु न जीवभावा- 
नां कम के, न कर्मणो जीवभावः । न च ते कर्तारसं- 
तरेण संभूयन्ते । यतो निश्रयेन जीवपरिशणामानां 
जीवः कर्ता । कर्मपरिणामानां कम के इति ॥६०॥ 

इसी तरह गाथा ६८ पंचास्तिकाय की टीका में कतृत्व 
गुण का उपसद्दार करते हुए उभयनयों के कथन को द्वी यथार्थ 
सिद्ध किया है । भोक्ता तो जीव ही है, पुदूगल नहीं हे, 
चैतन्यपूवक अनुभूति न होने से। गाथा ८ की टीका में 
कहा हैः-- 

हति सर्वमनवद्यम्‌ । सामान्यबिशेषगप्ररूपणप्रवणनय- 
हयायत्तखात्‌ तदेशनायाः ॥८॥ 

भगवान की देशना दोनों नयों के कथन के आधीन कटह्ठी 
है । केवल एक ही नय का प्रयोग ठीक नहीं है । अन्त में स्वानु- 

अप निर्विकल्प होने पर स्वयमेव षटकारकों का भेद, 

व्यपदेश दी मिट जाता द्वे। समयसार गाथा २९७- 

२€८-२६८ की टीका मे स्वष्ट विवेचन है। इसलिये हमे पहले 
व्यवद्दार सापेक्ष निश्वयनय का दी ग्रद्दण करना चाहिये, अर्थात्‌ 
जानना चाहिये। न कि पक्ष की ही हठ बना लेना चाहिये। 
ज्ञानी जीवों के तो एक ज्ञान की पक्त दोती दे । 


शंका--गाथा २७२ से २७६ तक समयसार में व्यवद्दरनय 
को प्रतिषेध्य बताया दे तथा निश्चयनय को प्रतिषेघक बताया 


( १०९ ) 


है। कलश १७३ में कट्टा है किए-- ““तल्मन्ये व्यवह्र एव 


निखिलो प्यन्याश्रयस्त्याजितः”” यह पराश्रित व्यवद्ार दी पूर्ण 
छुड़ाया है तथा एक निश्चल निम्वय पर आरूढ़ द्ोने की प्रेरणा 
की है। यहाँ पर आप दोनों नयों को आवश्यक बताते हैं। 
सो किस तरह ? समाधान---पहले भी अच्छी तरह से उत्तर 
आरा ही गया है। यदि आप खरतर दृष्टि से या तत्त्व दृष्ट से 
बिचारेंगे तो आपको स्वयं २७६ गाथा के अथ से बोध हो 
जञायगा कि व्यवद्दाराभास को छुड़ाया द्वे या व्यवहार को 
ही छुडाया है। अभव्य की अपेक्षा यह व्यवहार प्रतिषेध्य 
है । अनेकांतिक का अर्थ करते हुए खुलाशा किया है । 


तथा हिः--नाचारादि शब्दश्रुत॑ एकांतेन ज्ञानस्याश्रयः, 
तत्सड्भावे उप्य भव्यानां शुद्धात्मा मावेन ज्ञानस्याभावात्‌ । न च 
जीवादयः पदार्था: दशशनस्याश्रया:, तत्सद्भावेउप्यभव्यानां 
शुद्धात्माभावेन दर्शनस्याभावात्‌ । न च पटजीवनिका- 
याश्रारित्रिस्याश्रयाः, तत्सद्भावेउप्यभव्यानां शुद्धात्माभावेन 
चारित्रस्याभावात्‌ । शुद्ध आत्मेव ज्ञानस्याश्यः, आचा- 
रादिशद्श्रतसद्भावेउसद्भावे वा तत्सद्भावेनेद ज्ञानस्य 
सद्भावात्‌ । इत्यादि । 


शुद्ध आत्मा ही ज्ञान दशन चारित्र का आश्रय है, व्यवहार 

से आचारादि शब्दश्रुत का सद्भाव हो या न हो। जीवादि- 

पद द्वो या न दो, घट जीवनिकाय दो या न दो, एक शुद्धात्मा 

के सद्भाव में तीनों होते हैं। परन्तु व्यवहार में यह बात 

नहीं दे कि ज्ञान दशन चारित्र दो ही जाय । अतः अनेकांतिक 
। 


( १०२ ) 


अनैकातिक का अर्थ दे कि कोई जीब के आचारादि शब्द 
श्रुतज्ञान क॑ होने से जीवादि पदार्थों के श्रद्धान से तथा षद्‌ 
जीवनिकाय की रक्षा से ज्ञान दर्शन चारित्र हो जाते हैं। 
यह भव्य जीव की अपेक्षा होने का कथन है। अभव्य के 
नहीं होते हैं। अतः अभव्य को अपेक्षा निषेध का कथन हे । 
सो व्यवद्वार का निषेध्यपना न होने का अपेक्षा जानना (होने 
की अपेक्षा न जानता)। श्री वीरसेन स्वामी ने वेदना खड 
के कृतिअनुयोगद्वार मे (पुस्तक € धवला टीका प्रष्ठ *) मगल्ा- 
चरण का अनेकातिकपना परिद्दार करते हुए कहा है कि 
शका+-मगल करके प्रारम्भ किये गये कार्यो के कहीं पर विध्न 
पाये जाने से ओर उसे न ऊरके भी आरम्भ किये गये कार्यो 
के कहीं पर विध्नां का अभाव देखे जाने से जिनेन्द्र नमस्कार 
विष्नविनाशक नहीं दै। समाधानः-यह कोई दोष नहीं हे 
क्योंकि जिन व्याधियों की ओषध की गई है उनका अविनाश, 
ओर जिनकी ओपषध नहीं की गई दें उनका विनाश देखे जाने 
से व्यविचार (अनेहतिक) ज्ञात होने पर भा मारिच (काली- 
मिरच) श्रादि औषधि द्वव्यों मे ओषधित्व गुण पाया जाता है । 
यदि कटद्दा जावे कि औषधियों का ओषधित्व "(उनके सब्र 
अचुरू न होने पर भी) इस कारण नष्ट नहीं होता कि असाध्य 
व्याधियों का छोड़कर के केवल स्राध्य व्याधियों के विषय में 
ही उनका व्यापार माना गया हे । उसी तरह जिनेन्द्र नमस्कार 
भी विध्न विनाशक है। उसका भी व्यापार असाध्य विध्नों के 
कारण भूत कर्मों को छोड़कर साध्य विध्नों के कारण भूत कर्मों 
के विनाश में देखा जाता हे | यहाँ साध्य असाध्य व्याधि की तरह 
हा अभव्य जानना चाहिये। इस तरह दोनों ही नय आवश्यक 

॥ 


( ९०३ ) 


ससार (आख़वबंध) का भी स्वरूप यथाथे जानना जरूरी 
है। केवल देय कह देने से. या दोगा केसे, भी मात्र कद्द देने 
से ज्ञान नहीं हो सकता। क्योंकि दमें अब वो सम्यक्‌ पुरुषाथ 
करके आख्रवबध को मिटाना है। आखत्रवबध का स्वरूप भूता- 
थेनय से जानने का नाम सम्यकत्व कद्दा दे। (समयसार गाथा 
१३) इसलिये सापेक्ष व्यवहारनय का ग्रतिपादन भी पूण है । 
पंचास्तिकाय गाथा १४6 की टीका मे कद्दा हैः-- 


यत्तु पूर्वमुद्ृष्टिं तत्स्वपरप्रत्ययपर्यायाश्रित मिन्नसाध्य- 
साधनभाव॑ व्यवहारनयमाश्रित्य प्ररूपितम्‌। न चैतदू 
विश्रतिषिद्धं निश्चयव्यवद्दाश्योः साध्यसाधनभावत्वात्सुबर्ण- 
सुवर्शपापाणशवत्‌ । अत एवोभयनयायत्ता पारमेश्वरी 
तीथंप्रवत्तनेति | 


सो ही आगे १६० गाथा में कहा हे । यद्दी समर्थन, समय- 
सार गाथा ५६ से ६० तक की टीका भे किया गया है | सो भी 
अवश्य समझने का विषय है। सो वही ग्रथ से स्वाध्याय कर 
निणेय कर लेना। जो ऐसा निणय नहीं करते हैं, के बल द्रव्य की 
स्वतत्रता को ही निश्चय का कथन मानते है। वे भी स्वतत्रता 
का अथ नहीं समझे है। स्त्रतत्रता का अथ है अपना परिणमन 
करना, किसी अन्य गुण से या अन्य द्रव्य से मित्र नहीं जाना 
चाहे वह परिगमन निमित्त से विभाव रूप या स्वभाव रूप हो 
दोनों ही अवस्था में स्वतन्नता हे । 

ऐसी स्वतन्नता आत्मा की सदेव हे । इस में कोई नय का 
कथन वाधक नहीं दहै। अतः हमें कथन मात्र पर प्रसन्न न दो 
जाना चाहिये। अपनी परिणति को अविराम गति से विशेष शुद्ध 
बनाने की सदेव चेष्टा करनी चाहिये। यद्दी दोनों नयों के ज्ञान का 


( १०४ ) 


फल्ल हैं। छ्विसने मात्र चर्चा में ही समय बिताया, उसने अपने 
सम्रय को सफल नहीं किया। इन नयों का विषय अपनी आत्म- 
परिणति को बनाना चाहिये, इसी का नाम सम्यर्दशन है। 
कहा भी हेः-- 


प्रत्यहं प्रत्यवेत्षेत नरथ्वरितमात्मनः |। 
कि तु में पशुभिस्तुल्यं कि नु सत्पुरुषरिति ॥ 
इस प्रकार के प्रत्यवेक्षण से ही आत्मा की शुद्धि होगी । 


॥ शुद्धचिद्रपाय नमः ।। 


पंचम प्रश्न;--स्वज्षकथित तत्त्वों से युक्त शुभोपयोग 
श्रावक के लिये मोक्ष का कारण है या मात्रवध का ही कारण 
है? व्यवहार रन्नत्रय निश्चय रल्नत्रय का साधन दै या नहीं ९ 
व्यवद्दारसन्नत्रय पहले होता हे कि स्श्वियरक्नत्रय * आत्म- 
धर्म न० १३४ पत्र न० ३६ पर लिखा हे कि “निश्चयरक्लत्रय 
वह मोक्षमा्ग है । ओर व्यवहाररक्नत्रय उससे विपरीत 
अथोत्‌ बधमाग हे। व्यवहार से निश्चयरल्नत्रय द्वो जायेगा, 
ऐसा जो मानता है, उसने विपरीत का परिद्दार नहीं किया। 
इस विषय में आपकी मान्यता क्‍या हे ? 

समाधानः--आप श्रावक के विषय में पूछते हो या साधु 
के ? दिगम्बर जेनागम में कथन दो प्रकार से दे, 
१ करणानुयोग की दृष्टि से * चरणानुयोग की दृष्टि से । 
जब दस करणानुयोग की दृष्टि से विचार करते है तो हमे 
भावों का पता तो है नहीं । परन्तु जेसा कि आगम मे कथन 
है, तद्र॒प ही वर्तमान में दशनमोहनीय का उपशम या 
ज्ग्नोपशम तथा अनंतामुबधी आदि का क्षयोपशम होता है । 


( १०५ ) 


सभी सागार अनामार संज्ञा आगम में कहीं है । उसकी 
परीक्षा स्त्रानुभव तथा आगम में बताये हुये अनुमानों से 
प्रशम सबेगादि भावों से होतो है । ऐसे अवक की या 
साधु की जितनी भी क्रियाएं हैं, चाहें वे शुभ हां या अशुभ, 
सभी सम्यग्दशन के सद्भाव से निजरा की निमित्त होती हैं । 
समयसार निजराधिकार गाथा १८३-१€४ में ऐसा हो 
कहा हे-- 

उवभोगमिदियेद्धि दब्बाणमचेदणाणमिद्राणं ॥ 

ज॑ कुशदि सम्मदिट्टी तं सन्व णिज्ज रशिमितं ॥१६३॥ 

दव्वे उवश्लुंजंते शियमा जायदि सुह व दुक्खं वा ।। 

त॑ सुहृदुक्खमुदिण्णं वेददि अह निज्जर जादि | १६४॥ 


भावाथः--सम्यग्ट॒ष्टि को ज्ञानी कहा हे ओर ज्ञानी के 
रागद्वंघ मोह का अभाव कहा दे | इसलिये सम्यग्द्ष्टि 
विरागी है। यद्यपि उसको इद्वियों के द्वारा भोग दिखाई 
देता हो, तथापि उस्ते भोग की सामग्री के प्रति राग नहीं 
है। वह जानता है कि “यह भोग की सामग्री षर द्रव्य है, 
मेरा ओर इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। कर्मोंदय के निमित्त 
से इसका ओर मेरा सयोग वियोग है । उसी प्रकार जब तक 
इसे चारित्रमोह का उदय आकर पीडा करता हे ओर स्वय 
बलहीन द्वोने से पीड़ा को सहन नहीं कर सकता हे तब तक जेसे 
रोगी रोग की पीडा को सहन नहीं कर सकता, तब उसका 
आओषधि इत्यादि के द्वारा उपचार करता हे । इसी प्रकार 
ओोगो-पभोग सामग्रो क द्वारा विधयरूप उपचार करता हुवा 
दिखाई देता हे, किन्तु जेसे रोगी रोग को या औषधि को 
अच्छा नहीं मानता । उसी प्रकार सम्यग्टष्ट चारित्र मोह 
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के उदय को या भोगोपभोग सामग्री को अच्छा नहीं मानता है। 
ओर निश्चय से ता ज्ञाठृत्व के कारण ही विरागी सम्यम्दृष्टि 
उदयागत कर्मों को मात्रजान ही लेता है । उन के प्रति उसे 
रागद्रेष मोह नहीं है। इस प्रकार रागद्वेष मोह के विना ही 
उनके फल को भोगता हुवा दिखाई देता दे । तोभी उसके 
कर्म का आखव नहीं होता । कमोख्रव के विना आगामी 
बध नहीं होता । और उदयागत कम तो अपना रस देकर 
खिरही जाते हैं। क्योंकि उदय में भाने के बाद कम की 
सत्ता रह ही नही सकती । इस प्रकार उसके नवीन बंध 
नहीं होता और उदयागत कम की निर्जरा हो जाने से उसके 
केवल निजरा ही हुई । इसलिये बिरागी सम्यग्दृष्टि के 
मोगोपभोग को निजरा का ही निमित्त कहा गया है । पूथ कम 
उदय में आकर उसका द्रव्य खिर गया सो वह द्रव्य 
निजरा है ॥१९३॥ 


परद्रव्य भोग में आने पर कर्मोदय के निमित्त से 
जीव के सुखरूप अथवा दुःखरूप भाव नियम से उत्पन्न 
होते हैं। इसलिये उसे निजरित नहीं कहा जा सकता। 
झतः मिथ्यादृष्टि को परद्रव्य के भोगते हुये बध ही होता 
है। सम्यस्टष्टि के अनतानुबधी कषाय सबधी रागाविंक 
न होने से आगामी अनत ससार का बध किये विना दी 
वह भाव निजेरित हो जाता है। इसलिये उसे निज्ञरित 
कहा जाता है । अतः सम्यस्दष्टि के परद्र॒व्य भोगने में 
आने पर भी निजरा ही होती है । इस प्रकार सम्यस्टष्टि के 
भात्र निजरा होती हे । 

सम्यस्टष्टि के विषयभोग निजरा के द्वेतु हैं । तब 
क्‍या ये विषयभोग शुभ परिणाम हैं। क्‍या ये अबुद्धि 
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पूर्वक (स्थामित्व) नहीं हैं। हैं, तो ये शुभ ही क्रियाएँ, 
तथापि श्रद्धा की शअ्रपेज्ञा बिषयों में राग नहीं है। अतः 
द्रव्यानुयोग से निबेन्ध है परन्तु करणानुयोग से सबन्ध हे । 
तथापि निज रा असख्यातगुणी अधिक अधिक है। स्वामित्व 
मिट जाने से सभी क्रियाएँ सम्यग्दशंन के सन्निधान में 
संवर निजरा की कारण हैं, यदह कहना युक्ति युक्त हे। 

श्रद्धा यथाथ हो जाने से सम्यमज्ञान और सम्यकचारित्र 
स््रतः सिद्ध हो जाते हैं। सम्यकचारित्र की परिणति 
कषाय के सद्भाव से जघन्य रूप रहती हे। अतः बध का 
कारण होते हुये भी वह सवर निजेरा का प्रधान हेतु है । 
हम जव सम्यकचारित्र का लक्षण विचारते हैं, तब करणा- 
नुयोग के अनुसार यही मिड्ध होता है कि जितने अशों में रागादि 
नहीं है उतना ही सम्यक्चारित्र हे। ज्ञानगुण का परिणाम 
बब का कारण केसे द्वे ? इस अश्न का उत्तर समयसार 
गाथा १७१-१७२ की टीका मे दिया हेः-यो हि ज्ञानी स 


बुद्धिपूपेकरागठ्ेपमो हास्रवमभावाभावात्‌ निराखव एव, 
किन्तु सो5पि यावज्ज्ञानं सर्वोत्कृष्टभावेन दृ् ज्ञातुमनुचरितुं 
वा5शक्तःसन्‌ जधन्यभावेनव ज्ञान पश्यात जानात्याचरति 
तावत्तस्थापि जघन्यभावान्यथानुपपत्याउनुमी यमानाबुद्धि- 
पूवककमकलझ्ू विपाकसदूभावात्‌ पुदूगलकर्मबंधः स्यात्‌ । 

इससे ऐसा अनुमान बनता है कि ज्ञेनिनः अबुद्धि- 
पूवंककर्मकलड्टू विषाक सद्भाव: (रागादयः) संति जघन्य- 
भावान्यथानुपपत्तेः । ज्ञानी सबंधः अबुद्धिपूवककर्म कलकू- 
विपाकसद्भावात्‌ । ज्ञानिनः बुद्धिपूर्वकरागादयों न स्ि 
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सम्यस्दृष्टित्वान्थानुपपत्ते: । ज्ञानी निराखवः बुद्धिपू्वक- 
रागडेषमोहास्रवमावाभावात्‌ ।। इस तरह ज्ञानी के एक ही 
परिणाम से आखत्रव बध सवर निजरा चारों द्वी तक्त्व होते हैं । 
सारांश यह है कि ज्ञानी को मोज्षमाग में सदा सावधान जागृत 
रहना चाहिये। जो ऐसा उपदेश (उपभोग से ज्ञानी को बंध नहीं 
होता हे । गाथा २२१ समयसार) सुनकर उपभोग की इच्छा 
करने लगता है तब अज्ञानी हो जाता है। उपभोग विना 
इच्छा के होना और उपभोग को इच्छा करना यही ज्ञानो 
अज्ञानीपने का महान अतर हे | इच्छा रद्दित उपभोग 
होना परापराध है । तथा उपभोग की इच्छा करना स्वापराध 
है। ऐसा ही कलश १५१ में कद्दा हैः-- 


बंधः स्थादुपमोगतों यदि न तत्कि कामचारो3स्ति ते | 

ज्ञानं सन्‍्वस वंधयेप्यस्यपरथा स्वस्थापगधादूश्र॒वं ॥ 

इसलिये ज्ञानी को आचाय न ओर भी सावधान किया है 
कि तुम स्वच्छुद मत बनना | स्वच्छुदता ही बंध का कारण 
हे। सो ही कलश १६६ मे कहा है :-- 

तथापि न निरगंलं चरितुमिष्यते ब्लानिनां 

तदायतनमेव सा किल निरगेला व्याएृतिः । 

अकामकृतकर्म तन्मतमकारणं ज्ञानिनां 

दर न हि विरुध्यते क्रिम्ु करोति जानाति च ॥१६६॥ 

अथ--तथापि अथोत्‌ लोक आदि कारणों से बंध नहों कहा 


ओर रागादिक से ही बंध कहा है तोभी ज्ञानियों को मर्यादा रहित 
स्वच्छद्‌ प्रवतना योग्य नहीं कहा, क्‍योंकि निरगंल (स्वच्छद)- 
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अबतंना बंध का ठिकाना है। ज्ञानियों के बिना वावछा काये 
होता है। वह बंध का कारण नहीं कट्दा क्योंकि जानता भी 
हे और करता भी है ये दोनों क्रियाएँ क्‍या विरोधरूप 
नहीं हैं? करना और जानना तो विरोध रूप ही हैं | 


ऐसे एक भाव से चारों तत्व जान कर स्वच्छुद मत 
बनना । जघन्य (कषायों के सदूभाव) भावों से उत्कृष्ट भाव 
बनाने को सदा ही चेष्टा करना । 


शुभ शब्द का प्रयोग 


सम्पक्‌ शब्द का प्रयोग तो श्रद्धा को यथाथंता से है। 
तथा चारित्र का प्रयोग कषाय के अभाव से द्ोता है। तब 
बीच में शुभोपयोग किसके आश्रित रहा। स्चझ्ञ कथित 
तस्तवों में ही श्रद्धा ज्ञान तथा परिणति ज्ञानी का शुभोपयोग 
है। अतः जेसे कि सम्यग्दर्शन के प्रभाव से असंयम संयम 
हो गया। उद्ती प्रकार क्‍या अनतानुबधी आदि कषाय के 
क्षयोपशम के प्रभाव से शुभोपयोग का कार्य खंसारबृद्धि 
होगा ? तथा शुभोपयोग का अश क्या अशुभ कषायनि- 
वृत्ति से भिन्न है ? एक साथ दोनों प्रवृत्ति निवृत्ति अंश रूप मैं हैं । 
तब एक अंश बध का कारण हो ओर एक अश मोक्ष का कारण 
हो यह कथन शोभा नहीं देता। कारणानुपयोग में यद्यपि 
शुभभाव बध का कारण कहद्दा है, तथापि विशुद्धि से अल्प- 
स्थिति ही तो बधी, तथा उसी अल्पस्थिति में विशेष अनुभाग 
क्या अनत समार का कारण होगा ? गो. कर्मकारड में स्थिति- 
बंध ओर अनुभागबध की गाथा ऐसी कहद्दो देः--- 


सब्बट्विदीशप्ुककस्सओ दु उक्कृस्ससंकिलेसेश | 
विवरीदेश जहएणो झआउगतियवज्जियाणं तु ॥१३४।॥। 
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अथ--तीन आयुविना ११७ प्रकृतियों का उत्कृष्टस्थितिबंध 
यथासंभव उत्कृष्ट संक्रेश परिणामों से द्वोता है ओर जघन्य- 
स्थितिबध उत्कृष्ट विशुद्ध परिणामों से होता है । 


सुदपयडीण विसोही तिव्वो असुहाण संकिलेसेण ।। 
बिवरीदेश जदृण्णो अनुभागो सव्वपयडीणं ||१६३॥। 


अथ--सातावेदनीयादिक शुभ प्रकृतियों का अनुभागबंध 
विशुद्ध परिणामों से उत्कृष्ट होता है। है असातावेदनीयादिक 
अशुभ प्रकृतियों का अनुभागवंध मंक्तशरूप . परिणामों से 
उत्कृष्ट होता हे । और शुभ प्रकृतियों का संक्तेश परिणामों 
से तथा अशुभ भ्रकृतियों का विशुद्ध परिणामों से जघन्य 
अनुभागबध होता हे । 

स्थितिबध ही सब से अधिक संसार का कारण है। सो ही 
कहा हैः-- (गो कर्मकारड) 

सब्वाओं दू ठिदीओ सुहासुहाणं पि होंति असुहाओ || 

माणुसतिरिक्खदेवाउगं च मोत्तण सेसाणं ।|१५४॥ 

अथ- मनुष्य तियच देवायु के सिवाय बाकी सब शुभ तथा 
अशुभ प्रकृतियों की स्थितियाँ अशुभरूप ही हैं, क्योकि 
संखार का कारण हैं । 

विशुद्धि की वृद्धि होते-होते स्थिति अधिक-अधिक अल्प 
अन्तमुहूत अन्तमुंहत में होती जाती दे। तथा उसी शुभोप- 
योग को विशेषता से असख्यातगुणी २ निज॑ंरा भी प्रात समय 
होती ही रहती हे। समयसार की गाथा १९३ “तु सब्चं 
शिज़्रणिमित्त”” क्या मोक्ष मार्ग को सूचित नहीं करती हे? 
शंका--चारित्र गुण की एक समय में एक ही पर्याय तो होगी, 
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तब क्या वह एक ही पर्याय सखार का भी कारण है, ओर मोक्त 
का भी कारण है । 

यहाँ अनेकांत दृष्टि से विचारिये, तभी आप इसका निर्णय 
कर सकते हैं। एक साथ दोनों ही अस्ति नास्ति रूप उत्तर 
हैं। वह अल्पस्थितिरूप बंध साज्ञात्‌ संसार दवोते हुए भी 
परपरा मोक्ष का अर्थात्‌ स्थितिच्छेद का कारण होता है। 
ज्ञानी की दृष्टि में वही अबंध भी दे। ऐसे शुभोपयोग को 
मात्रबंध का ही कारण कहना, या अधर्म शब्द से कहना यह 
कारणानुयोगादि के ज्ञान न होने को सूचित करता हे। जेसे 
केवबली भगवान्‌ को आयुकम के सद्भाव होने पर भी नोसंसारी 
या जीवन्मुक्त कहते हैं। संसारी शब्द का अथ उनमें घटित 
नहीं होत।। ऐसा संसारिणो मुक्ताश्व सत्र मे पढ़ा हुआ च 
शब्द सूचित करता है। शंका--यदि आप कहें कि 'च' शब्द 
तो समुश्चयार्थक है, यद्दों केसे सूत्र से यह अथ निकला ? 
समाधान--तो इसका निणय यही दे कि यहाँ सूत्र मे पड़े हुए 
च शब्द का अन्वाचय अथ निकालना चाहिये। सहजयोग्ता- 
सड्ढेतवशाद्रि शब्दादयो वस्तुप्रतिपत्तिहेतवः इंस (परीक्षामुख) 
न्‍्यायसूत्र के अनुसार नोसंसारी अर्थ आचार्यों ने किया है। 
पाठकंगण के सामने सदेव कानून की दृष्टि ही न रहनी 
चाहिये। कहीं कानून तो कहीं कानून की राय | कानून 
तो कहता है कि कषाय बंध का कारण है। रागी बच्नाति 


कर्माणि वीतरागो विम्वुच्यते । आदि ॥ 
रत्तो बंधदि कम्मं मुंचादि कम्मेंद्दि रागरहिदप्या | 
एसो बंधसमासों जीवां जाण निच्छयदो ॥ 
[१७६ अ्रवचन ध्षार] 
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परन्तु कानून की राय मे वह कषाय शुभोपयोग निवृत्ति 
अंश के संपक से निजरा का कारण और अल्पबंध का कारण 
है सो ही प्रबचनसार गाथा २५४ में कहा हैः-- 
एसा पमत्थभूदा समणाणं वा पुणो घरत्थाणं ॥ 
चरिया परेत्ति भणिदा ता एवं परं लद्ददि सोबखं ॥|२५४॥ 

टीकाः--एवम्ेेष शुद्धात्मानुरागयोगिप्रशस्तचर्यारूप 
उपवर्णितः शुभोपयोगः । तदयं शुद्धात्मप्रकाशिकां सम- 
स्तविरतिम्ुपेयुषां कपायकरणसद्भावात्मवत्तमानः शुद्धात्मबृत्ति- 
विरुद्धरागसंगतल्वाद्गौणः श्रमणानां, गृह्दिणां तु समसस्‍्त- 
बिरतेरभावेन शु॒द्धात्मप्रकाशनस्याभावात्‌ कपायसद्भावात्प- 
४ ०७ 0९०६ ५ 

बत्तमानो&प स्फटिकसंपर्केशाकंतजस इवेधसां रागसयोगेन 
शुद्गधात्मनोउनुभवात्कमतः . परमनिर्वाणसोरव्यकार ण स्वाब- 
सुख्य। ॥२४४॥। 

भावारथ--दशनापेज्षा से तो भ्रमण को तथा सम्यस्ट्टि गृहस्थ 
को शुद्वात्मा का ही श्आश्रय है। परन्तु चारित्रापेज्ञा से 
भ्रमण के मुनियोग्य शुद्धात्म परिणति भुख्य होने से शुभपयोग 
गौण हे, ओर सम्यग्दृष्टि गृहस्थ के मुनियोग्य शुद्धत्मपरिणति 
को प्राप्त न हो सकने से अशुभवचनाथं शुभोपयोग मुख्य है। 
सम्यस्टष्टि गृहस्थ के अशुभ से (विशेष अशुद्ध परिणरति से) 
छूटने के लिये प्रवतमाम जो यह्‌ शुभोपयोग का पुरुपाथे है, 
बह भी शुद्धि का ही मन्द पुरुषाथ है । क्योंकि शुद्धात्म द्रव्य 
के मनन्‍द आलबन से अशुभपरिणति बदल कर शुभपरिणति 
डदोती है। ओर शुद्धात्मद्रव्य के उम्र आलबन से शुभपरिणति 
भी बदल कर शुद्धपरिणति हो जाती दे ॥ २५४ ॥ ऐसा ही 


( ११३ ) 


साथा २४६ तथा २६० में तथा पंचास्तिकाय की गाथा २७१ 
१७२ आदि में निरूपण किया है | श्रीजयधवला प्रथम 
पुस्तक में पृष्ठ ६ में भी शुभोपयोग को निजेरा का भी कारण 
माना है । 

अब इस विषय में श्री अम्ृतचन्द्र स्वामी पुरुषार्थ सिध्दा- 
पाय में भी यही कइते हैं:-- 
असमग्र भावयतो रल्त्रयमस्ति कर्मबन्धों यः। 
स विपक्षकृतो <वश्यं मोत्षोपायो न बन्धनोपायः ।। २१ १॥। 


अपूर रज्नत्रय को धारण करते हुए जो कमंबंध द्ोता है, 
बह अवश्य विपक्ष (शुभोपयोग) कृत है, मोक्ष का उपाय है, 
बन्धन का उपाय नहीं दे ॥२११॥ अपूर्ण रक्नत्रय का खुलासा 
राग के श्रश सद्भाव और अ्रसद्भाव से आदि श्लोक २१२ से 
२२२ तक किया है । २२शवं श्लोक में निश्चय व्यवहार मोक्ष- 
माग आत्मा को परमपद को पहुँचाता हे। प्रुख्योपचाररूपः 


प्रापयति पर पद पुरुष ऐसा कद्दा है। अब हमको अपनी दृष्टि- 
ज्ञान की श्रद्धा की महिमा पर लगानी चाहिये जिससे शुभोपयोग 
धरम कदहलाबे, न कि पहले शुभोपयोग को ही मुख्यरष्टि से 
देखें, पीछे शुद्धोपपोग को। जिससे कि शुभोपयोग अधमे 
हो हो। पूवोचार्यों द्वारा निर्दिष्ट दृष्टिकोण को सममेगे तो 
हमारी शुभ या शुद्ध परिणति से ही हमारा कल्याण द्योगा | 


बंध का अर्थ 
जो बध का अथ कमे का संबन्ध कर्म में तथा भात्मा में 
क्षणिक विकारी भाव दोने का निरूपण करते हैं। उनके मत 
मैं विकारी भाव तो क्षण भर में होकर नष्ट हों गया, भर 
कम से कर्म बध कर भी आत्मा से जब कोई प्रकार का संयोग 


( ११४ ) 


सही हआा, तब जाप ही बताइये कि आत्मा के बंध तत्त्व 
क व्याख्यान भूताथनय से क्‍या हुवा ? फिर 

कोई भी आगे को संस्कार नहीं चला, तब यह पूवकृतकमं- 
विपाक है यह कथन मिथ्या दो जावेगा। जेसा कि समयसार 
कक्षश १४६ में कहा देः-- 


पूर्व बद्धनिजकर्मविपाकादू ज्ञानिनों यदि मवत्युपभोगः |। 
तक्भवत्वथ च रामवियोगाश्नूनमेति न परिग्रहभावम्‌ ॥ 


भावाथ:--पूर्व बाँघे हुए कर्मों का जब उदय आये, तब 
सपभोग सामभी प्राप्त होगे । उसको अज्ञानमय रागभाव 
कर भोगे, तब तो बद्द परिअद्ृभाव को (बंध को) प्राप्त होवे। 
पर॑तु ज्ञानी के अशानमय रागभाव नहीं दवे। उदय आया दे, 
चसे भोगता है। यह जानता दे कि पूर्व में बाँधा था, बह्दी 
छदय आा गया। सो पीछे का छूटा, आगामी की बांछा 
नहीं करता हैँ। इस तरह ज्ञानी के उन कर्मोदय रूप उपभोगों 
से रागरुप इच्छा नहीं हे। तब वे उसके परिग्रद भी नहीं हैं। 
इसीका खुलासा भागे की २१५ गाथा मे किया है । 

पर्याय क्षण भर से अधिक रद नहीं सकती है। 
मो० जीवकारड में कद्दा हैः-- 0 


पञ्ञायावट्टाण पुण खणमेत्त होदित्ति शिहिट्र |। 

अतः जो सज्जन राग को जश्िक मानते हैं, या संसार 
को क्षणिक बताते हैं, उनके यहाँ पुण्य पाप की व्यवस्था 
तथा उक्त ज्ञानी के उपभोग की व्यवस्था नहीं बन सकती | 
फिर तो चार्बाक जेसा सिद्धान्त हो गया, अथवा बोद्ध मठ 
का प्रसक्ष आ जाकेगा। 


( ११५ ) 


आत्मा चाहे शुभोपयोग करे या अशुभोषयोग, कोई 
प्रकार बधता ही नहीं दे। ऐसी क्षशिक्र संसार की मान्यता 
का खडन श्री अमृतचन्द्रसूरि स्वयं कलश में कर गये हैं। 
हमें अधिक चिन्ता करने से क्या लाभ होगा सो ही समयसार 
गाथा ३४८ की टीका में कहा हे।--- री 

चणिकत्वेडपि इत्यशानां वृत्तिमत्रवेतन्यचमत्कारस्य 
टंकोस्कीर्एस्यैवांतः प्रतिभासमानत्वात्‌ । 
आत्मानं परिशुद्धमीप्सुभिरतिव्याप्ति प्रपचांधके । 
कालोपाधिबलादशुद्धिमघिकां तत्रापि मत्वा परे: ।। 
चैतन्यं चणिकः प्रकल्प्य प्रथुकें शुद्धजुबजेरिते- 
रात्माव्युज्कित एवं हाखददो निस्सत्रभुक्तेच्रिभिः ।।२०८॥। 
कर्तु वेंदयित॒श्रयुक्तिवशतो मेदोअलवमेदोउपि वा । 
कर्तातेदयिता च मा भव्रतु वा वस्त्वेत्र सबिन्त्यताम | 
प्रोता सत्र इवात्मनीह निपुणैभतुं न शक्या क्वचिच ) 
चिचिंतामण्मिमालिकेयमभितो5प्येका बकास्त्येव नः ।२०६॥ 


अथं--आत्मा को समस्तपने से शुद्ध इच्छुक जो बौद्धमती, 
उन्होंने उस आत्मा में काल की उपाधि के बल से अधिक 
अशुद्धता मानकर अतिव्याप्ति पाकर तथा शुद्ध ऋजुसूत्रनथ 
के प्ररे हुए चेतन्‍्य को ज्षणिक कल्प कर अन्धों ने आत्मा को 
छोड़ दिया। क्योंकि आत्मा तो द्रव्य पयोय स्वरूप था, 
वह सर्वथा क्षणिक पर्याय स्वरूप मान छोड़ दिया, उनको 
आत्मा की प्राप्ति नहीं हुईं। यहाँ हार का दृष्टान्त हे-जेसे 
मोतियों की हार नामा वस्तु है, उसमें सूत्र में जो मोती पिरोगे 


( ११५६ ) 


हुवे हैं वे भिन्न-भिन्न दिखते हैं। जो द्वार नामा वस्तु को सूत्र 
सहित मोती पिराये हुवे नहीं देखते हैं, सूत्र रहित मोतियों को 
ही जुदे-जुदे महण करते हैं, उनको द्वार को प्राप्ति नदी होती। 
उस्री तरह जो आत्मा के एक नित्य चैतन्य भाव को नहीं 
प्रहण करते तथा समय-समय वर्तना परिणाम रूप उपयोग 
की प्र्वात्त को देख उसको सदा नित्य मान काल का उपाधि 
से अशुद्धपना मान ऐसा जानते हैं. कि नित्य माना जाय 
तो काल की उपाधि लगने से आत्मा के अशुद्धपना श्रांता दे 
तब अतिव्याप्ति दूषण लगता दे । इस दोष के भय से 
ऋजुसूत्रनय का विषय जो शुद्ध वतमान समय मात्र क्ष|णक- 
पना मान आत्मा को छोड़ दिया। कत्तो में ओर भोक्ता 
में युक्ति के वश से भेद दो अथवा अभेद हो, अथवा कर्त्ता 
भोक्ता दोनों ही न हों, वस्तु का हद्वी चितवन करो क्योंकि 
चतुर पुरुर्पाकर सूत्र में पाई हुई मणियों को साला जसे भेदी 
नहीं जाती, तेस आत्मा मे पोई हुई चेतन्य रूप चितामणि 
की माला भी कभी किसी कर भेदी नहीं ज्ञा सकती। ऐसी 
यह आत्मारूपी माला समस्तपने से एक दसारे प्रकाश रूप 
प्रगट दी ॥२०८-२०३॥ 


इस तरद्द बध के क्षशिक दोने पर भी न तो आत्मा ही 
क्णिक है, ओर न आत्मा का बद्धपना ही क्षणिक हैँ। बध 
ज़द्य सत्व का वरणन ग्रथों में स्वाध्याय कर समभाने की 
बहुत आवश्यकता है । 

जब बच को द्वी व्यवस्था नहों बनी, तब मोक्ष की भो 
व्यवस्था क्‍या बनेगी । फिर शुद्धापयोग की भी कोई 
आवश्यकता नहीं रहती। अथवा सोक्षपर्याय भी कज्णिक 
रहेगी । सादि अनन्त नहीं कद्द सकते | 


( ११७ ) 


इस तरह ससार पद्धति का और मोक्ष पद्धति का वर्णन 
आगम मे मिलता है | वह कथन खडित हो जाने से द्रव्यानु- 
योग करणानुयोग का ही लोप दो जावेगा । संसार पद्धति 
ओर मोक्ष पद्धति का वन प्रवचनसार में इस प्रकार हैः-- 
यो हि नामैव कर्तारं करश कम कर्मफल' 
चात्मानमेव निश्चित्य न खलु परद्रव्य परिणमति, स॑ 
एवं विश्रान्तपरद्रव्यसप्क  द्र॒व्यान्तःप्रलीनपर्याय च॑ 
शद्धमात्मानमुपलमते न पुनरन्य; । तथा हि। 
यदा नामानादिभ्रसिद्धपोद्गलिककमंबन्धनो पाधिसनि- 
पघिप्रधावितोपरागरजितात्मबृ चिर्जपापृष्पसनिधिग्र घावितो 
परागरजितात्मबृत्तिः स्फटिकमशिरिव परारोपितविकारोड 
इमास, संसारो तदापि न नाम मम को5प्यासीतू, तदा$ 
प्यहमेक एवोपरक्तचित्सभावेन स्वतन्त्र: कर्ताउसम्‌, अह- 
मेक ण्वोपरक्तचित्सभावेन साधकतमः करणमासम्‌ , 
अहमेक एवोपरक्तचित्परिण मनस्वभावेनात्मना ग्राप्यः कर्मा 
सम, अहमेक एवोपरक्तचित्परिणमनस्वभावस्य निष्पाध॑ 
सौख्य विपयेयस्तलचण दुःखाख्यं कमफलमासम्‌ ,|इदानीं 
पुनरनादिप्रसिद्धपोदुग लिककमवन्‍्धनोपाधिसन्निधिध्स - 
विस्फुरितसुविशुद्धसहजात्मइ त्तिजेपापुष्पसं निधिध्व स विस्फू-- 
रितसुविशुद्धसह जात्मवृत्तिः स्फटिकमणि रिव विभ्रान्तपरारो- 
पितविकारो5हमेकाल्तेनास्मि मुमनुज्चुः हृदानीमपि न नाम मम 
को<प्यस्ति। इृदानीमप्यहमेक एवं सुविशुद्धचित्स्तमावेन 


( शएश्ट्ट ) 


स्व॒तन्त्रःकर्ता <स्मि, अहमेक एवं च सुविशद्घचित्स्वभावेन 
साधकतमः करणमस्मि, अहमेक एवं च सुविशुद्घचित्परि- 
शमनस्वभावेनात्मना प्राप्यः कर्मास्मि | अहमेक एवं च॑ 
सुविशुद्धचित्परिशमनस्वभावस्य निष्पाधमनाकुलत्वलत्षणं 
धीरव्याख्य कर्मफलमस्मि । एवमस्य बन्धपद्घती मोद्ष- 
पद्घतो चात्मानमेकमेव भावयतः परमाणोरिवेकत्वभाव- 
नोन्मुखस्य परद्रव्यपरिणतिन जातु जायते । परमाणुरिव 
आावितेकत्वअ परेण नो सएच्यते | ततः परद्॒व्यासपृक्तत्वात्‌ 
सुविशद्धो मवति । कत्त करणकर्मकर्मफलानि चात्मत्वेन 
भावयन्‌ पर्यायन संकीर्यंते। ततः पर्यायासकीणंत्वाच्च 
सुविशद्धो भवतीति ॥१२६।॥ 


इस व्याख्या में आये हुये अनादि प्रसिद्ध पौद्गलिक कर्मे- 
बन्धनोपाधि, परारोपितविकार, उपरक्तचित्यभाव, उपरक्तत्ि- 
लरिणमनस्वभाव तथा स्फटिकमणि के दृष्टान्त पर विचार 
करेंगे तो शीघ्र ही स्वय आप को बोध हो जायगा कि ससारी 
कात्मा कैसा दे, झोर मोक्ष में आत्मा केसा हे । एकत्व दोनों 
पद्धति में है। यथापि संसार का एकत्व उपाधि से मिला 
उपरक्त है । मोक्ष का एकत्थ उपाधि के ध्वस से सुविशुद्ध है। 
यदि बंध का स्वरूप विस्तार से जानना दो तो प्रवचनसार 
प्रंथ की १७५ गाथा से लेकर १८० गाथा तक पढ़ लीजिये। 
स्वयमेय सब निरंय हो ज्ञायगा । इस ऊपर लिखित टीका 
का अथ भी प्रन्थ में से देख लेवे वा समझ लेवे। तब ज्णिक 
संसार न कद फर अनादि का संसार संतति की अपेक्षा 


( ९१६ ) 


चीजवृत्तवत्‌ कदना पढ़ेगा। फर्थ॑चित्‌ नवोन नवीन बंध को 
अपेसा सादि भी है। विस्तारभय से यहां नहों लिख हैं | 


ब'धमार्ग-मोलमार्ग 


यदि कदाचित्‌ वंध भी स्वीकार कर लेवें, तव भी यदि 
पूर्वपयोय उत्तरपयौय में कारण कार्यपना न मानेगे तब मी 
बंधमाग वा मोक्षमर्ग का स्वरूप नहीं बन सकता । यथ के 
कारण अर्थात्‌ उपायों का नाम बधमार्ग हे, तथ। मोक्त के कारण 
अथोतू उपायों का नास मोक्षमा्ग हे। बध ओर मोक्त कार्य 
हैं। तथा बधमाग ओर मोक्षमार्ग कारण हैं । अब हम 
फिर मूल विषय पर आते हैँ। इमें मिथ्याटष्टि जेनाभासी 
के शुभोपयोग का विचार नहीं करना है, यद्यपि श्री धबलशास्व 
करणानुयोग में शुक्ललेश्यावाले द्रव्य लिज) के शुभोपयोग को 
सीम्रबध का कारण नहीं कहा है, उससे केवल अंतःकोडाको- 
डीसागरप्रमाण ही स्थितिबध होता है । तथा भ्रेवेयकों में 
जन्म लेने पर अंतःकोड|कोडीसागार प्रमाण हो स्थितिसत्थ 
रह जाता है। इस शुभोपयोग ने ही तो मिथ्यारष्टि द्रव्यलिंगी 
को उश्चस्थानों पर पहुचाया हैं। तथ क्‍या शुभोपयोग मे 
कुछ काय नहीं किया। अथवा भावज्िंगी के शुभोपयोग क्षरिक 
होता है, इसी तरह द्वव्यलिगी का शुभापयोग क्षणक है, तो 
नाश होने की अपेज्ञा तो अन्तर दीखता नहीं हे। तब फिर 
कदाचित्‌ (नीचे की भूमिका में) ज्ञानो के भी शुभोपवोग 
होता है, ऐसा उपदेश केसे दिया। पंचास्तिकाय गाथा 
१३६ में इस प्रकार कहा हैः-- 


अरंहत सिद्घसाहुसु भत्ती घम्मम्मि जा य खलु चेड्ठा ॥ 
अख्ुगसरं पि गुरूझ पसत्थरामो लि वुद्धंति ॥१ ३६॥४ 
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टीकाः -- अईत्सिद्घसाधुषु मक्तिधमें व्यवद्ारचारित्रानुष्ठाने 
वासना प्रधाना चेश | गुरूणामाचार्यादीनां रसिकत्वे- 
नानुगमनं । एप प्रश॒स्तो रागः प्रशस्तविषयत्वात्‌ । 
झय॑ हि स्थूललक्ष्ययया केवलमक्तिप्राधान्यस्याज्ञानिनो 
अवति । उपरितनभूमिकायामलब्घास्पदस्यास्थनराग- 
निषेघार्थ तीवरागज्वरविनोदा्थ वा कदाचिज्ञ्ञानिनोअपि 
मवतीति ॥१३६।। 
झर्थ--अरहंत, सिद्ध, साधुओं में भक्ति, धम ऋआथोत्‌ व्यवद्दार- 
घारित्र के आचरण में वासना (प्रधान चेष्टा) तथा गुरु 
झचायादिक के रसिकपने से अनुगमन करना, यह प्रशस्त राग 
है इस राग के विषय प्रशस्त होने से । यह स्थूल लक्ष्यपने से 
केवल भक्ति को ही प्रधान करने वाले अज्ञानी के द्वोता है । 
डपरितन भूमिका (क्षीणमोद्ादि गुणस्थान) नहीं प्राप्त करने 
बाले ज्ञानी के भी कदाचित्‌ अस्थान (कुदेवादि) में रागनिषे- 
श्वार्थे तथा (विषय भोगसबधी) तीत्ररागज्बर के दूर करने के 
लिये होता हे ॥१३१६॥ नीचे की भूमिका में (चतुथ गुणस्थान 
से यथाखझूयातचारित्र स नीचे तक) विद्वार करते हुवे ज्ञानी के 
संसार समुद्र भें दबे हुए संसारी जीवों के फिंचित्‌ मन को खेद 
अथात्‌ अनुकपा होता है। भावाथ--ससारो जोबों के उद्धार 
करने को इच्छा होती दे, ओर उपदेश तथा शास्त्ररचना द्वारा 
ससारी जावों का तथा निज का कल्याण करते हैं॥ १३७॥ 
कषायोदय के अनुसार संपूर्ण नहीं बदला हे (पूरा शुद्ध 
नहीं हुबा दे ) उपयोग जिनका ऐसे ज्ञानी के भी कदाचित्‌ नीचे 
की भूमिकाओं में शुभोपयोग द्वोता हे। श्री तत्वाथेराजवार्विक 
के प्रारंभ में श्री अकलक स्वामी कहते हैं 
बात्र शिष्याचायसंबंधो विवज्षितः | किन्तु संसार- 


( १२१ ) 


सागरनिमग्नानेकप्राखिगण।/म्युजिहोर्षप्रत्यागूर्यो न्तरेय 
मोच्मार्गोपदेश, हितोपदेशो दुष्प्राप्प इति निश्चित्य 
मोच्मार्ग व्यायिख्यासुरिदमाह ;-- 
अर्थः--यहां शिष्य अचाय का सबध विवज्षित नहीं है । 
किन्तु संसार समुद्र में डूबे हुवे अनेक ग्राणि समूह के उद्धार 
करने की इच्छा के प्रति डद्यत मोक्षमार्ग के उपदेश के बिना 
हितका उपदेश दुलेभ है ऐसा निश्चय करके मोक्षमारगं के 
व्याख्यान करने को इच्छावाले आचाये यह सूत्र कहते है । 
इस तरह ज्ञानी आयारयों के भी उद्धार करने की इच्छा 
रूप तथा मोक्षमार्ग की व्याख्या की इच्छारूप शुभापयाग की 
परिणत्ति बताई है । श्राविद्यानदस्वामी श्राप्तपरीक्षा के प्रारंभ 
मे कहते है :-- 
श्रेयोमार्गस्य संमिद्धिः प्रसादात्परमेष्ठिनः 
इत्याहुस्तद्गुणस्तोत्र शास्त्रादों झुनिपुदड्धवा: ।। 
प्रसन्न मनसापास्यमा नो भगवान्‌ प्रसन्न इत्यमिधीयते। 
अर्थ--परमेष्ठी के प्रसाद से श्रेयोमा्ग की सम्यक सिद्धि 
होती है । इसलिये मुनिश्रष्ठ शास्त्र को आदि मे परमेष्ठी के 
गुणों के स्तवन को कहते हैं। प्रसन्‍न मन से उपासना 
किये जाते हुवे भगवान 'प्रसन्‍न' कहटे जाते हैं । 
इससे मगल की आवश्यकता बताई दे। यह्द भो स्तोत्र 
ज्ञानी के होता है। पूजा के अत मे शाति पाठ मे कहते हैँ-- 
तव पादौ मम हृदये मम हृदयं तव पदढये लीन ।। 
तिष्ठतु जिनेन्द्र तावधावन्निर्वाणसंप्रापिः ॥ 


( १२२ ) 


शाज्राभ्यासों जिनपतिनुतिः संगतिः सर्वदाय्यें, 

सबूबूत्तानां दृष्टगुशगणकथा दोषवादे च मौनम्‌ |। 

सर्वस्यापि प्रियद्दिततचों भावना चात्मतत्ते, 

संपधंतां मम्र भवभवे यावदेतेडपवर्ग: ।। 

इन पर्थों का अर्थ स्पष्ट ही हे यह ज्ञानी जीव की शुभो- 
पयोग परिणति का जीता जागता चित्र है। समयसार में 
भी गाथा १९७१ की टीका में यथाख्यातचारित्र के नीचे अव- 
श्यंभावी रागसडद्भाव बताया है । 

शुभोपयोग जो सम्यस्दृष्टि के होता हे, उसका स्वरूप ही 
ऐसा दे, सो ही प्रवचनसार गाथा १५७ में कद्दा हैः-- 

जो जाणादि जिशिदे पेच्छदि सिद्धे तहेब अणशगारे ॥ 

जीवेसु साणुकंपो उबश्नोगो सो सुहो तस्स || १४७ || 
टीका :-- विशिष्टत्योपशमदशाविश्रान्तदर्शनचारित्र- 
मोहनीयपुद्‌गलानुवृत्तिपरत्वेन परिगृद्दी तशो भनोपरागत्वात्‌ 
परमभट्दारकम हादेवा घिदे वपर मेश्वरा ह॑ र्सिद्वसा धु थद्धा ने 
समस्तभूतग्रामानुकम्पाचरणो च प्रवृत्तः शुभ उपयोग: | १४७) 

अथ-विशिष्ट ज्योपशमदशा में रहने वाले दर्शनमोहनीय 
ओर चारित्र मोहनीय रूप पुदूगलो के अनुसार परिणति मे रूगा 
होने से शुभ उपराग के ग्रहण किये हुए होने से जो उपयोग 
परममभट्टारक मद्दादेवाधिदेव परमेश्वर अहत सिद्ध का और 
स्राधु की श्रद्धा करने में तथा समस्त जीव समूह को अनुकम्पा 
का झाचरण करने में प्रवत्त हे बह शुभोपयाग है ।१५७॥ यह 
भावलज्लिंगी का शुभोपयोग है, यद्द केसे जाना? टीका में 


( १२३ ) 


पड़े हुवे क्षयोपशम शब्द से जाना। यह द्रव्यलिंगी के नहीं 


होता है । 
श्रीपूज्यपाद स्वामी ने इष्टोपदेश में भी शुभोपयोग करने 


की ही प्रेरणा को है :-- 33 के 
वरं॑ बतेः पद देव नाततेबंत नारकम्‌ ॥ 
छायातपस्थयोभेंदः प्रतिपालयतोमंद्यान्‌ ॥ ३ ॥ 
अथ्थ--ब्रतों से देव पद उत्तम है और श्रव्नतों से नारक 
पद्‌ उत्तम नहीं है। जेसे मित्र की अतीक्षा करने वाले मांग 
में छाया वा धूप में बेठे हुये दो पुरुषों में महान्‌ भेद हे। उसी 
(शुभोपयोग) ओर अब्नत (अशुभोपयोग) में सहान्‌ 
भेद हे । 
चरणालुयोग के प्रसिद्ध मरथ मूलाचार में इस शुभोपयोग 
को ही समाधि काल में विशेषरूप से समथित किया हे :-- 
जिणवयणे अणुरता गुरुवयर्ण जे करति भावेण ॥ 
असबल असंकिलिट्टा ते होंति परिच्तसंसारा || ७२ ॥ 
टीका:-- जिनप्रवचने ये5नुरक्ता: (सुष्ठ भक्ता) गुरु 
वचन च भावेन (भक्तया) कुवन्ति, अशबलाः (मिथ्यात्व- 
रहिता ) असक्लिषप्टाः सनन्‍्तस्ते परित्यक्तसंसारा भवन्तीति। 
॥ ७२ ॥ 
जा गदी अरहंताण खिट्टिदद्वाणं च जा गदी ॥ 
जा गदी वीदमोहाणं सा में भवदु सस्सदा | १०७ ॥। 
अथे--जो जिन प्रवचन में अनुरक्त हैं (अच्छी तरह 
अक्त हैं) और गुरुवचन को भाव से (भक्ति से करते हैँ) 
पालते हैं। वे मिथ्यात्वरदित संक्रश परिणाम रहित संसार 
से पार होते हैं । 


( १४ ) 


ज्षपक कद्दता है, में भोर कुछ नहीं याचना करता मै 
तो एक यहां चाहता हूँ कि, जो अहंतों की गति है, (निष्टिताथ) 
(कृतकृत्य सिद्धों को) जो गति है, जो वीतरागों की गति हे बह 
मेरी शाख््ृत गति होवो ॥१०७॥ 
यह शुभोपयोग नहीं तो क्या है। इस प्रवृत्ति से साध्य 
संयम ही ता है । 
श्रीगुणभद्र स्वामी आत्मानुशासन में कहते हैं :-- 
पैशुन्यदन्यदम्भस्तेयानृतपातकादिपरिद्ागत्‌ ॥ 
लोकहयहितमजेय धर्मार्थयथशःसुखायार्थम्‌ ॥ ३० ॥ 
पुणय॑ कुरुष्व कृतपुएयमनीदशो5पि । 
हु 
नोपद्रवो डमिभवतति प्रभवेत्व भृत्य ॥ 
संतापयन्‌ जगदशेषमशी दरश्मि! । 
पद्मेपु पश्य विदधाति विकाशलक्ष्मीम ॥ ३१ ॥ 
अथे -चुगली, याचना, छल्न, चारी, कूठ, पाप आइ़ि के 
त्थाग से धम, अथ, यश, सुख के लिये ओर अय (आनद) 
के लिये दोनो लोकों के हित को अजेन करो ॥३१॥ पुण्य करो | 
पुर्य करने वाले को बडा उपद्रव भी पीड़ा नहीं देता हे | विशेष 
समृद्धि के लिये दोता हे। देखो! समस्त ससार को सताप 
देने बाला सूर्य कमलो में विकास की शोभा को करता है। 
श्रीपात्रकेशरी स्वामी पात्ररे शरिस्तोन्न में कहते हैं :-- 
जिनेन्द्र ! गुणसंस्तुतिस्तव मनागएपि प्रस्तुता | 
मवत्यखिलकमंणां प्रहतये परं कारणम्‌ ॥ 
हति व्यवसितामतिमम ततो5हमत्यदारात्‌ ॥ 


स्फुटार्थनयपेशलां सुमत ! संविधास्ये स्तुतिम्‌ ॥ 


( ९६) 


हे जिनेन्द्र ' आपकी थोड़ी सी भी की गई गुणों की 
स्तुति कर्मों के संपूर्ण क्षय के लिये कारण होती है। अब मैं 
आप की ध्यथ पूरा स्तुति अवश्य करूंगा। ऐसी मेरी बुद्धि 
सुनिश्चित हो गई हे। 

सो ही निन्दारूप मे इस प्रकार स्तुति की है :-- 

व्रतेषु परिरज्यसे निरुपमे च सौख्ये रफ़्द्या । 

विभेष्यष च स्रंसतेग्सुभृतां चधं देच््यपि ॥ 

कदाचिददयोदयो विगतचित्तकोउप्यज़सा । 

तथा<पि ग़ुरुरिष्यसे त्रिश्वुवनेकबन्धुर्जिनः ॥ ३ ॥ 

अथ--आप ब्रतों भे रागी हो, निरूपस सुख्व के अभिल्लाषी 
हो। तथा ससार से डरपोक हो, प्राणियों की हिसा के द्वेषो 
ही, विरोधी हो । कदाचित्‌ अदता (असाता) का उदय आपके 
हे और वन रद्दित द्रिद्री दा! अथवा चित्त (दोश लक्ष्य) रहित 
हो, तथापि परमाथे से गुरु (मह्दान ) त्रिभुवन के एक बधु 
(मित्र), जिन (विजेता) माने जाते है | ३॥ ऐसी यह स्तु 
भी चर्मंघट में (फुटबॉल वा ख्यूब मे) भरी हुई अन्तवायु के 
समान सखार समुद्र से पार द्वोने के लिये कारण दोती 
है। अत्तः नीचे की भूमि मे इस शुभोपयोग को नहीं छोड़ना 
चाहिये। सो ही प० भागचन्द्र जी ने पद में कहा हू । 

परनति सब जीवन की तीन भांति वरनी ॥| एक 
घुएय, एक पाप, एक रागहरनी ॥ परनति० ॥ टेक ॥ 
तामें शुभ अशुभ अंघ, दोय करें कमंबंध, वीतराग परनति 
डी, भवसमुद्र तरनी ॥ १ ॥ जावत शुद्धोपयोग, पावत 
नाहीं मनोग, तापत ही करन जोग, कही पुणय 


( १२६ ) 


करनी ॥ २॥ त्याग शुभ क्रियाकलाप, करो मत कदा 
च पाप, शुभमें न मगन होय, शुद्धता न विसरनी ॥ ३॥ 
ऊंच ऊच दशा घारि, चितप्रमाद को विडारि, ऊंचली 
दशातें मति, गिरो अधो घरनी ॥ ४॥ भागचन्द या 
प्रकार, जीव लहेँ सुख अपर, याझ्े निग्धार स्थाद्वाद 
की उचरनी ॥| ५॥ परनति० ॥ द्वितीय पद ॥ 


अति सक्कश विशुद्ध शुद्ध पुनि त्रित्रिध जीव परिनाम 
बखाने ॥ अति० ।| टेक ।। तीव्र कषाय उदयत भावित, 
दर्वित हिसादिक अघ टठाने ॥| सो संक़ श॒ भावफल, नरका- 
दिक गति दुःख भोगत असुद्दाने ।। अति ० ॥ शुध उपयोग 
कारनन में जो, राग कपाय मंद उदयाने || सो विशुद्ध 
तसु फल इंद्रादिक, विभत्र समाज सकल परिमाने | 
अति० || २ ॥| परकारन मोहादिक ते च्युत, दरसन ज्ञान 
चरन रसपाने ॥ सो है शुद्धभाव तसु फ़लते, पहुंचत 
परमानंद ठिकाने ॥ अति ख्रक़ेश० । ३ ॥ इन में जुगल 
बंध के कारन परद्रव्याश्रित हेय प्रमाने || भागचंद स्वसमय 
निजद्वित लखि, तामें रम गहिये अ्रमहाने ॥| अति० || ४ ॥ 
इृति ॥ 

इन पदों का भाव स्पष्ट ही हे, शुभोपयोग को हेय 
कहते हुए भी शुद्ध डप्योग का कारण बताया हे | और जब तक 
शुद्धोपयोग प्राप्त नहीं दो तबतक उपादेय भी बताया है, ऐसे शुभो- 
पद्मोग का भी फल इस पंचसकाल मे लोौकांतिक देव तथा 
४ छफे प्राप्ति बताई दे। षदपाहुड (मोक्षपाहुड) में ऐसा 
कहां है :--- 


( १२७ ) 


अजबि तियरणशुद्धा अप्पायं ज्काइऊण जंति सुरलोये ।। 


लोयंतियदेवत्तं तत्थ चुया णिव्वुदिं जंति || ७७ || 

आज भी तीन करण (मन, वचन, काय) से शुद्ध जीव 
आत्मा को ध्यान करि सुरत्नोक में जाते हैं बा लोहांतिक 
देवपद को पाकर वहाँ से च्युत हुवे निर्वाण को जाते हैं। 
ओ मोक्षमाग प्रकाश के ७वे भ्रधिकार में' पंडित टोडरमल्ल 
जी” ने भी स्पष्ट लिखा हे :-- 

शंका-शाश्रबिषें शुभ अशुभको समान क्यदा है ताते 
हमको तो विशेष जानना युक्त नाहीं। ताका समाधान--जे 
जीव शुभोपयोगकों मोक्ष का कारण मानि उपादैय माने है, 
शुद्वोपयोग क्‍यों नाहीं पहिचाने हैं। तिनिको शुभ अशुभ 
ढोऊनि क ऋअशुद्धता की अपेक्षा वा बंधकारण की अ्रपेत्षा 
समान दिखाइये हैं। बहुरि शुभ अशुभनि का परस्पर ब्रिचार 
कीजिये तो शुभ भावनि के बिप कषायमंद हो दै तातें बधहीन 
हो हैं। अशुभ भावनि बिपे कषाय तीत्र हो हे दातें बध बहुत 
हू है। ऐसे विचार क्यि अशुभ की अपेक्षा मिद्धान्त बिषे 
शुभकों भला भी कहिये। जैसे राग तो थोरा वा बहुत बुरा 
हो दे । परतु बहुत गोग की अपेक्षा थोरा रोग कू भल्ना भी 
कहिये। ताते शुद्धोपयोग नाहीं होय, तब अशुभ ते छूटि 
शुभ विधे प्रवत्तना युक्त है । शुभकों छोरि अशुभ विष प्रवत्तना- 
युक्त नाहीं। ज्ञानो के चाहि नाहीं, अर शुभोपयोग चाहदि किये 
होय सो जैसे पुरुष क्रिचिन्सात्र भी अपना धन दिया चाहे 
नाहीं, परतु जहाँ बहुत द्रव्य जाता जाने तहाँ चाहि करि स्तोक 
द्रव्य देने का उपाय करे है। तेथे ज्ञानी किचिन्मात्र भी 
कथायरूप काये किया चाहे नादीं। परंतु जहाँ बहुत कषायरूप 
अशुभ काय द्वोता जाने तहाँ चाहि करि स्तोक कषायरूप शुभ 


( श्रट ) 


कार्य करने का उद्यम करे । ऐसे यह बात सिद्ध भई कि जहाँ 
शुद्रोपयोग होता जाने तहाँ तौ शुभ कार्य का निषेव ही हे । 
झर जहाँ अशुभोपयोग होता जाने तहाँ शुभकों उपाय करि 
अंगीकार करना युक्त है। शुभोपयोगतें स्वयोदि होय वा 
भली बासनातें वा भला निमित्त ते कर्म की स्थिति अनुभाग 
घटि जाय तो सम्यक्त्वादिक की भी प्राप्ति हो जाय । इत्यादि ॥ 

इस कथन से नीचे की दशा में शुभोपयोग की अवश्यकता 
दिखाई है । परतु कोई इसी मे अटक जाय, उसको शुभ का 
निषेध भी पचास्तिकाय में करते है ;-- 
जस्स हिदयेणुमत्त वा परदव्वम्दि विज्जदे गगो |। 
सो शवि जाणदि समय सगस्स सव्वागमध्रों वि।|१६७॥! 

यस्य खलु गगरेणुकशणिक्रापि जीवति हृदये, न नाम 
स समस्तसिद्धान्तर्लिन्धुपारगोडपि निरुपरागशुद्धस्वरूप स्व- 
समय चेतयते। ततः स्वसमयसिद्धवर्थ पिज़नलग्नतूल- 
न्‍्यासन्यायमभिदधताहंदादिबिपयेडपि क्रमेण रागरेणुर- 
पसारणीय इति ।। १६७ || 

अथे--जिसके हृदय में रागघूल की कशिका भी जीती है 
वह पुरुष समस्त सिद्धान्त शासत्र का पारगामी भी बीतराग 
शुद्धस्वरूप वाले स्वसमय को नहीं चेतता है। इसलिये 
स्वसमय की सिद्धि के लिये पिज्जन में लग्न रुई के त्याग न्याय 
को कद्दते हुए आचाय ने अहत आदि विषय में क्रम से रागाश 
हटाना चाहिये ऐसा कद्दा है ॥। १६७॥ 

यहाँ क्रम से अहदादि भक्ति का भी त्याग बताया है। 
अतः कहाँ किस दृष्टि से व्याख्यान हे ऐसा समझ कर निरेय 
कर ग्रहण करना चाहिये। जो ऐसा नहीं करेगे, वे अपना 


( रैश्ट 9 


सवेरत्र खो देवेगे। इस विष्य में एक कथा याद आ गई है, 
“हिसाब ज्यों का त्यों, कुनबा डूबा क्‍यों ?? एक गणितज्ञ नदी 
पार कर रद्दा था, साथ में स्लरी ओर बच्चे भी थे, नाव थी नहीं। 
नदी में प्रवेश कर उस पुरुष ने जल को अपनी दृष्टि से भापा 
कि कमर भर पानी है। बच्चों को दृष्टि से विचार नहीं किया। 
जब वे बच्चों को बीच में कर दाथ पक्रड कर नदी पार करने 
क्गे तब बीच धारा में बच्च बह गये और सत्री भी बह गई; 
वह पुरुष उस्रपार जाकर पश्चाताप करता हुवा कद्दता है, कि 
हिसाब ज्यों का त्यों, कुनवा डूबा क्‍यों ? 

सारांस यह है इन नरयों का प्रयोग खूब समझ कर 
करना चाहिये । 


प्रयोजन 


इस तरह अस्थानमें रागनिषेधाथ भावलिगी के शुभोपबोग 
करने का उपदेश दिया है। उपदेश का प्रयोजन मोक्षमाग 
को पुष्ट करना ही हे। भावलिगी के शुभोपयोग को विशेषरूप 
से सूक्ष्मरूप से विचारते हैं. तो हमें यही प्रतिभाख होता है. 
कि सम्यक्त्व के होने पर ज्ञानी का शुभोपयोग नीचे की ४१ 
प्रकृतियों का अबघक ही हे। तथा अंतःकोडाकोडी सागर 
रूप अल्पस्थिति वाज्ञा बंध करने से बध का मार्ग नहीं हे | 
क्योंकि शुभोपयोग का लक्षण परमेष्ठी की आराधना रूप हे, 
वीतरागता में राग करना है। अतः बध की परपरा नहीं 
बनती है। मोक्षमार्ग सहज बन जाता है। क्योंकि कषाय 
निबृत्ति का अंश प्रधान हैं। प्रकृति अंश का स्वामी नहीं होने 
से मोक्ष का उपाय ही साज्ञात्‌ कर रहा हे। अतः बंध भी 
बंध नहीं हे । जेसे कुक ओषधि की प्रवृत्ति रोगबिनाशार्थ 
है। युकत्यनुशासन में कहा है :-- 


( १३० ) 


न रागाननः स्तोत्र भवति मवपाशच्छिदि मुनों। 
न चान्येषु द्वेपादपगुण कथाभ्यासखलता ॥ 
। किम न्‍्यायान्यायप्रकृतगुणदोपषज्ञमन मां । 
 'दितान्वेषोपायस्तव गुणकथासद्भगदितः ॥ ६४ ॥ 


भव की पाश (रागादि) छेदनेवाले मुनि आप से हमारा स्तोत्र 
राग से नहीं होता हे। ओर अमन्‍्यों में ठेष से दोषा के कथा- 
भ्यास की खत्नता भी नहीं हे । न्याय भअ्रन्याय के प्रकृत गुण 
दोषों के जानने के मनवालों के हित ढूँढने का उपाय कया हे 
थह तुम्हारी कथा के सबंध से कह दिया है। अतः राग मे 
राग नहीं हे । वीतरागता में राग है। प्रवचनसार गाथा 
२२७ में यही कहा दे कि सम्यम्टष्टि युक्ताहार विहार वाला 
साज्ञात्‌ अनादवार विद्दार हे। अथं।त्‌ खाता हुवा भी नहीं 
खाता है, जाता हुवा भी नहीं जाता हे । इसी तरह बोलता 
हुवा भी नहीं बोलता हे । भोगता हुबा भी नहीं भोगता हैं । 
श्री १०८ कुंदकुद स्वामी ने समयसार निजराधिकार गाथा १६७ 
में बद्दी बात कही हे :-- 


सेवंतो विण सेवद असेबमाणों वि सेवगो कोई ।। 
पगरणचेद्या कस्सवि णय पायरणोत्ति सो होई॥। 


अधथ--सेवन करता हुदा भी कोई सेवक नहीं होता है 
(स्वासीपना नहीं होने से) तथा (स्वामीपना होने से) नहीं 
सेवन करता हुवा भो सेवक होता है । प्रकरण (पगत-उत्सव) 
आदि को के चेष्टा हे तथापि प्राररणिक स्वामी नहीं होता है, 
ओर चेष्टा नहीं दे तोभी स्वामी होता हे । यह ठो ज्ञानी के 
शुभोपयोग की बात हुई ॥ 


( १३१ ) 


झब अशुभोपयोग की बात भी देखिये। ज्ञानी कषाय तीज 
करता है, दुध्योन करता है, विषय भोगता है, ईपो भी करता 
है, परन्तु उस समय भी ज्ञान स्वभाव में श्रद्धा रखने से 
मोक्षपथ से विचलित नहीं होता है । और उस अशुभोपयोग 
के काल में भी ४१ प्रकृतियों का बंध भो नहों करता किंतु 
असख्यातगुणी निजरा करता है! संवर निजेरा तत्त्व दोनों 
ही ज्ञानी के सिद्ध हो गये। अभी ज्ञानी आत्मा चारित्र 
सोहनीय कर्मोदय से निबंत है, वेदना सहने में असमथ दे। 
तब अशुभोपयोग करता हुवा भी अज्ञान के अभाव से उसका 
कत्ता नहीं हे। ओर भोक्ता भी नहीं हे, सोही समयस्रार 
गाथा ३१८ में कहा दे--वेराग्यसद्दित ज्ञानी जीव बहुत प्रकार 
लदित मधुर (शुभ) कट्ुक (अशुभ) कमफल को जानता हे। 
अत प्रकृति स्वभाव में विरक्त होने से बह अवेदक (अभोक्ता) 
होता हे। इस तरह ज्ञानी अवेदक ही दे ऐसा नियम है। 
इस अ्रकार बधका मांग ओर बंध में बहुत अतर है। 
आशा हे इससे बंध का निर्ाय हो जायेगा। 


चरणानुयोग से विचार 

चरणानुयोग से शुभोपयोग अशुभनिवृत्ति रूप हे। तथा 
शुभोपयोग सहित आत्मपरिणति ही सम्यक्चारित्र हे । 
असुद्दादो विखिवित्ती सुह्े पवित्तीय जाण चागित्त ॥ 
(द्रत्यसंग्रह) 

कोई ऐसे चारित्र को देहाश्रित व्यवद्दार चारित्र कह कर द्वेय 
बताते हैं, यह भूल दे । उपयोग तो आत्मा हे। शुभ 
झशुभ परिणति आत्मा है। तब क्या ज्ञानी की क्रिया में 
देहाश्रितपना हुवा, सो तो बिलकुल ही समक में नहीं आता | 


( १३२ ) 


गुणस्थानों की परिषाटी मे चौथा, पाँचवाँ, सातवाँ, छट्टा 
आदि गुणस्थान आत्माश्रित दही हैं। यदि एकदम पूरा शुद्ध 
सिद्धों के सदृश ज्ञानो की परिणति तथा शुद्धापयोग को धर्म 
वा मोक्षमा्ग कद्दोगे तो बहाँ ता मोक्ष द्वो द्वी गया, कार्यरूप 
समयसार हो ही गया, फिर मार्ग केसा ? क्रेवली भगवान के 
भी उठना, बैठना, बोलना आदि क्रियाएँ है। उन्हे केवल 
देद्ाश्नित ही कद्दोंगे तो भगवान्‌ के शरीर से निकल्ली हुई 
दिव्यध्वनि को पौद्गक्षिक होने से, भगवान्‌ की है अतः 
पअमाण है, ऐसा नहीं कह सकते । ध्वनि अलग रही, भगवान्‌ 
अलग आत्मस्वरूप रहे! तब चरणानुयाग में कथित या 
अन्य अनुयोगां मे कथित सब बाते ऐसी ही ठहरती हे. जेंसे 
कि वर्तमान में मशीन की सब बाते ओर क्रियाएँ। इस 
अ्रकार वक्ता की प्रमाणता से बचन की प्रमाणता न होकर 
स्वय वचन की प्रमाणता हवा जावेगी सो है नहीं। प्रमाणता 
परतः होती है, ऐस। पहले दिखा चुके है। बचनों से वक्ता 
की प्रतीति द्वोती है, यद्द भी सभव नहीं द्वागा । 

श्री घधबलश!ख्न की पुस्तक १ में आत्मग्रवाद के क्षक्षण में 
पृष्ठ ११८ पर गाथा कट्दी है, उसमें जीव का नाम पुदूगल 
भी कहा है। अज्नोपयोगी गाहा ३-- 


जीवो कत्ता वत्ता य पाणी भोत्ता य पोग्गलो ॥ 

वेदों विण्हू सयभू य सरीरी तद्द माणओ ॥ ८१ ॥ 

सत्ता जंतू य माणी य माई जोगी य संकड़ो ॥ 

असंकड़ो खेत्तएहू अंतरप्पा तहेव ये ॥ ८२॥ 

पुदूगल शब्द का अथ ऐसा कियाहे कि छव्विद् संटाखं 
अहुविददेहेदिं पूरदि गलदित्ति य पोग्गलो || (व्यवद्दारनय से) 


( १३३ ) 


नाना प्रकार के शरीरों के द्वारा छः प्रकार के संघ्थान को पूरा 
करता है ओर गलाता है, इस लिये पुदूगल है। ओर निश्च यनय 
से अपुदूगल हे । इसी तरह शरीर भी जीव के साथ रहने 
से व्यवद्दारनय से जीव है। इस कथन में कोई विरोध 
नहीं हे । इस प्रकार करणानुयोग चरणानुयोग में निमित्त- 
प्रधान कथन प्रमाणभूत हे । 

व्यवद्ार रन्नत्रय प्रथम होता हे तव निश्चय रक्नत्रय होता 
है। ऐसे क्रम से हाने पर दोनों व्यवहार व निश्चय एक साथ 
रहते हैं । आगे पांछे होने वाले व्यवहार निमग्वय कारण 
काय रूप हैं। तथा एक साथ रहने वाले व्यवद्दार निश्चय 
भेदाभेद रूप हैं। यदि व्यवहार अपना काय निश्चय को 
उत्पन्न नहीं करे तो व्यवद्दाराभास द्वे। तथा सेद्रूप व्यवद्दाश 
के बिना भी निमग्वय निश्चयाभास दे। यदि कोई कदे कि 
व्यवहार का कारण क्‍यों फहा ? समाधान ३--मिश्यात्व श्रे 
जव कोई जाव सम्यक्त्नधघारण कर चतुथ पचम या सप्तम 
गुणस्थानी बनता है, तब आप ही बताइये कि देशनाजब्धि 
आदि पॉचों लब्धि कहाँ हुई तथा भेदविज्ञान, तत्त्वचर्चा का 
अभ्यास कहाँ किया, क्योंकि मिथ्यात्व के साथ सब अज्ञान 
ओर असयम हैं। आत्मा भी अशुद्ध दे। कर्म चेतना, 
कमंफल चेतना का स्थामो दे, कत्तो दे, भोक्ता हे। सम्यक्त्व 
होते हूं। लब्धि आदि आगम में कहीं निर्दिष्ट नहीं हैं। तथा 
मिथ्यात्व और सम्यकत्व के बीच कोई काल है नहीं, जिस में 
देशना तत्त्वचचों आदि बने । ये सब पूवाबस्था द्वी का हो 
यात हैं। इसीलिये यद्द भी घिद्ध द्ोता हैं कि सम्यक्त्व का 
उपादान मिध्यात्व है, ज्ञान का उपादान अज्ञान दे, सयम का 
उपादान असयम दे और घबीतराग का छउत्रादान राग है, 
ड्त्यादि । 


( ९३४ ) 


तब शकाकार यद्द कहे कि ऐसा हो हो नहों सकता कि 
मिथ्यात्व सम्यकत्त्र हो जावे | अज्ञान ज्ञान हो जावे । असयम 
संयम हो जावे। राग बीतराग हो जावे । इत्यादि | 
समाधान सक्तेप में यही है कि पूर्वपर्याय उत्तरपयाय के 
लिये उपादान ह्वाती है, ऐसा आगम का वचन है । श्री 
समतमभद्र॒स्‍्वामी ने आप्तमोभासा में कद्दा हे -- 


कार्योत्पाद: क्यो हेतोनियमान्नसलणात्‌ एथक्‌ ॥ 
न तो जात्याध्वस्थानादनपेत्षाः खपुष्पवत्‌ ॥ ५८ ॥ 


उपादान कारण के क्षय को कार्य का उत्पाद कहते हैं। 
नियम से लक्षण की अपेक्षा दोनों उत्पाद व्यय प्रथक्‌ हैं। 
ज्ञाति आहदि के अवस्थान से अथोत सासान्य की अपेक्षा 
उत्पाद व्यय दार्नों नहीं है। निरपेक्ष खपुष्प की तरह 
शून्य हैं ॥ ५८॥ 

अभाव नाम का पदाथ ६ द्रव्यों को छोड़ कर और कोई 
है नहों। अभाव उत्तरपर्याय की सत्तारूप पढ़ता है। अत 
अभावरूप उत्तरपर्याय काय है । ऐसा सवंथा प्रसज्यपक्षरूप 
तुच्छाभाव अ्रभाव का अष्टसहख्री प्रमेयक्मलमातंण्ड आदि 
जैन न्यायमप्रन्थों में निषेध किया हे। इसलिये अभाव को 
ज्ञो उपादान मानते हैं, वे बढ़ी भूल में हैं। यदि सम्यकत्व 
हो दी गया तब उपादान को चर्चा क्या * भिथ्यातव में ही 
मिथ्यात्व के नाश का उपाय होता है। कषाय से ही कषाय 
मिटती दे | इत्यादि। कारण अनेक होते हैं। प्रत्येक पर्याय 
की उत्पत्ति में उपादान कारण ओर अनेक निमित्त कारण 
मानना चाहिये। इसी को मोक्षमार्ग प्रकाश मे पं० टोडरमन्न 
जी ने सातवें अधिकार मे प्रष्ठ २९३ पर लिक्षा हे :--तब ऐसा 


( ३५ ) 


माने ए रागादिक भाव आत्माका स्वभावतों है नाहीं, 
कर्म के निमिच्चतँ आत्मा के अस्तित्व विष विभावपर्याय 
निपजै है। निमिच्त मिटे हनका नाश होतें स्वभाव 
भाव रदि जाय है । तातें इनके नाश का उद्यम करना । 
यहाँ प्रश्न--जो कर्म का निमित्त तें ए दो हैं, तो कम 
का उदय रहे तावत्‌ विभाव दूरि कैसे होय ! तातें याका 
उद्यम करना तो निरर्थक है। ताका उत्तर--एक कारये 
होने बिंषें अनेक कारण चाहिये हैं। तिनि बिषें जे 
कारण बुद्धि पूवक होंय, तिनिकों तो उद्यमकरि मिलावें 
अर अबुद्धि पूर्वक कारण स्वयमेव मिलें, तब कार्य सिद्धि 
होय । जैसे पुत्र होने का कारण बुद्धि पू्वंक तो विवाहादि 
करना है अर अुद्धि पूरक भवितव्य है। वहाँ पुत्र का 
अर्थी विवाह्दिक का तो उद्यम करे, अर भवितव्य 
स्वयमेव होय, तब पुत्र होय । तसें विभाव दूरि करने 
के कारण बुद्धि पूवंक तो तक्न विचारादिक हैं, अर 
अबुद्धि पूचक मोह का उपशमादिक हैं। सो ताका 
अर्थी तत्वबिचारादिक का तो उद्यम करे अर मेह कर्म 
का उपशभादिक स्वयमेव होंय, तब रागादिक दूर हॉँय, 
इस प्रकार अनेक कारणों का समर्थन किया है । 

यदि अनेक कारणों से काय नहीं होता तो श्री कुदकुंद 
स्वामी पचास्तिकाय में गाथा १२८ में संसार की उत्पत्ति के 


( १३६ ) 
बरोन में इंद्रिय कम नोकर्म आदि न लिखते, केवल रागढेफ 
मोह रूप परिणाम दी लिखते। इसी को स्पष्ट करते हैं :-- 
जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तो दु दोदि परिणामों ।। 
परिणामादों कम्मं कम्मादों होदि गदिसु गदी।॥ १३८ ॥ 
गदिमिधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जायंते।। 
तेहिं हु विसयग्गहर्स॑ तक्तो रागो व दोसो वा ॥ १२६ |। 
जायदि जीवस्सेवं भावों संसारचकवालम्मि ॥ 
इदि जियवरेंदि भणिदों अणादिणिधणों सनिधणी वा ॥११०॥ 
यह तो आखव के स्वरूप का वर्णन हुबा। अब संवर 
का स्वरूप समयसार में इससे विपरीत दिखाते हैं :-- 
तेसि हेऊ भणिदा अज्करसाणाणि सब्वदरिसीहि ॥ 
मिच्छत्त अएयाणं अविर्यभावो य जोगो य ।।१६०॥ 
हेउमभावे खियमा जायदि णाणिस्स आसव्णिरोहो ॥ 
आसवभाषेण विणा जायदि कम्मस्स वि शिरोहो | १६१॥ 
कम्मस्साभावेण य खणोकम्माणं पि जायई णिरोहो |। 
नोकम्मणिरोहेश ये ससारशिरोहणं होई ॥१६२॥ 


टीका ः--स ति तावजीवस्य आत्मकरमेंकल्वाध्यासमूलानि 
मिथ्यालाज्ञानाविरतिायोगलक्षणानि अध्यवसानानि । 
तानि रागद्रेषमोहलक्षणस्यथास्वभावस्य हेतवः । आखब- 
भावः करमहेतुः | कम नोकमंहेतुः। नोकर्म संसारहेतु इति 


( १३७ ) 


ततो नित्यमेवायमात्मा, आत्मकर्मणोरेकत्वाध्यासेन मिथ्या- 
ल्वाज्ञानापिरतियोगमयमा त्मानमध्यवस्यति । ततो राग- 
देषमोहरूप मास भाव भावयति । ततः कर्म आख़बति | 
ततो नोकर्म मवरति। ततः ससार; प्रभवति। यदा त्वात्मकर्म- 
णो्भेदविज्ञानेन शुद्धचेतन्य चमस्कारमात्रभात्मान उपलभते, 
तदा भिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोगलक्षणानामध्यवसानानामा- 
स्रवभावहेतूनां भवत्यमावः । तदमभावे रागद्ध पमोहरूपासखव- 
भावस्यथ भवत्यभावः । तदभावेडपि भवति कर्मामावः । 
तदभावेडपि भत्रति नोकर्मामावः । तदभावेडपि भवति 


ससारभावः । इत्येष सवरक्रमः | इसका अथ स्पष्ट दी हे । 
आगे निमित्तकारण का भो निमित्तकारण इस प्रकार 


से निवेश किया है, गाथा १६५ की टीका $-- रागद्व पप्तोह्दा 
आस््रा; । इृह हि जीवे स्वपरिणामनिमित्ताः अजडत्वे सति 
चिदाभ[साः,मिथ्यात्वाविरतिकपाय योगाः पुद्गलपरिणामाः, 
ज्ञानावरणादिपुद्गलकर्मासवशनिमित्तत्वात्किलाखवाः । तेषां 
तु॒तदाखबणनिमित्ततनिमित्त । अज्ञानमया आत्म- 
परिण्यामा रागद्वेपपोह्ठा | तत आखवणनिमित्ततात्‌ शग- 
द्वेषमोह्द एबास्रवा'। ते च॑ ज्ञानिन एवं भवतीति 
अथदिवापद्यते ॥| (इसका अथ भी स्पष्ट सुगम दे) | 

यहाँ कारण और कता शब्द मे कोई अतर नहीं है | कारण 
का अथे कत्तोपरक कई स्थानों पर किया है, जेसे-शुणा य 
कुच्वंति कम्माणि | ११२ ॥ गुणस्थान निमित्त हैं, अन्‍्हों 


( रैश्ट ) 


को करों (कुव्बंधि) कहा है। अथवा कारीषाग्निरध्यापयति । 
दद़; घट मिनत्ति । कबलवतं न बाधते शीतः । 

निमित्तकर्ता, उपादानकर्ता ऐसे दो कतो कहने से कोई 
आगम विरोध नहीं हे। गाथा २५-२९ में जो दो कत्तों का 
निषेध दे, वह दो उपादान की अपेक्षा से हे। १ उपादान 
ओर १ निमित्त की अपेक्षा से नहीं हे। ५१४२-५३-५४ 


कलशों से भी यही अर्थ स्पष्ट प्रगट होता है, सो यथा समझ 
लेना बाहिये | 


अतः वास्तव में उपादान कर्ता पूवपयाय हुईं। निमित्त- 
कतो उसी द्रव्य की अन्य पर्याय, तथा अन्य द्वव्यों की अनेक 
पर्याये हुईं। इस से एक द्रव्य के दो कत्तापने की सिद्धि नहीं 
होती है । यदि दो उपादान करता कहते तो आगम विरोध 
होता । इस प्रकार निश्चय व्यवहार रक्नन्नय दोनों ही 
मोक्षमार्ग हैं। व्यवद्दार कारण (साधक) हैं। निश्चय कार्य 
(साध्य) है । सम्यक्त्व के सन्मुख मिथ्यात्वावस्था का व्यवहार 
व्यवद्ाराभास नहीं है । विलक्षण व्यवहार है । उसी मिथ्यात्व 
की अतिक्षीण अनुभागवाली दशा सम्यक्त्थ की उपादान हे। 
इस तरह व्यवहार पूबक निश्चय होता है। यह कथन निर्वि- 
रोध है । इति विज्ञष्वल विस्तरेण ॥ 

यहाँ विस्तार भय से कितने ही स्थानों पर अथ करना 
तथा प्रमाण स्वरूप गाथा देना रह गया हैं, सक्षेप करते-करते 
भो लेख का कलेवर बढ़ गया है, सो पाठकंगण क्षमा करें । 
तथा इसमें उल्लिखित समाधानो से अपने चित्त को निःसन्देदह 
ओर निर्जिरुद्ध बनावेंगे तो अपना प्रयत्न सफल समझूंगा। 
झञानियों को ता इतना सकेत द्वी पर्याप्त है, इसी से अन्य प्रश्न 
भी समाधान द्वो जावेंगे। ऐसी आशा हे ॥ जैन जयतु 
शासनम्‌ ॥ 


3» नमः सिद्धेम्यः 


मिती चैत्र कृष्णा ३० ता० ३१-३-५७ को दि० जैन उदासी- 
नाश्रम ईसरी में पूज्य श्री १०५ क्षुज़्क गणेशप्रसादजी वर्णी 
का श्री समयसार जी की गाथा नं० २७८, २७६ तथा कक्षश 
१७४, १७८ पर सध्याह्ृ मे किया हुवा प्रवचन । 


रागादयो बंधनिदानमुक्तास्ते शुद्धचिन्मात्रमहो5तिरिक्ताः । 
आत्मा परो वा किप्नु तन्निमित्तमिति प्रणुज्नाः पुनरेवमाहु! ॥ 


यहाँ पर “रागादिक बंध के कारण हैं”--यह श्रीश्रमृत- 
चंद्रसूरि ने कहा हे। रागादयो-रागादिक केसे हैं, शुद्धू- 
चिन्मात्रमहो5तिरिक्ताः शद्धचैतन्यमात्रमद् (ज्योति) उससे 
अतिरिक्त है। यहाँ पर शुद्ध से वात्पयय 'क्बिल' का है । उन 
रागादिक के होने में आत्मा परो वा किम तन्निमित्त! ऐसा 
किसी ने प्रश्न किया कि रागादिक होने में आझ्रात्मानिमित्त हे या 
ओर कोई ।नमित्त है ? ऐसा प्रश्न करने पर आचाय॑ उत्तर 
देते हैं :-- 
जह फलिहमणी सुद्धो ण॒ सयं परिणमह रायमाईहिं ॥ 
रंगिज्दि अण्णंहिं दु सो रत्तादीहिं दव्वेहिं || २७८ ॥ 
एवं णाणी सुद्रो ण॒ सयय परिणमर रायमाईहिं ॥ 
राश्जदि अण्णेह्टिं दु सो रागादीहि दोसेहिं ॥ २७६ ॥ 


टीका- यया खलुकेबलः स्फटिकोपल परिणामस्वभावत्वे 
सत्यपि स्वस्य शुद्धस्वभावत्वेन रागादिनिमित्तत्वाभावान्‌ रागा- 


( १२४० ) 


दि्सि; स्वयं न परिणमते | परद्रव्येणैव स्वयं रागादिभावापन्नतया 
स्वस्थ रागादिनिमित्तभूतेन शुद्धस्वभावात्नच्यवमान एवं रागा- 
दिशभिः परिणम्यते । तथा फेवलः किलात्मा! परिणामस्वभावत्वे 
सत्यपि स्वस्थ शुद्धस्वभावत्वेन रागादिनिमिक्षस्वाभावात्‌ रागा- 
दिशिः स्वय न परिणमते । परद्रव्येणेव स्वयं रागादिभावापन्न- 
तया स्वस्थ रागादिनिमित्तभूतेन शुद्धस्वभावात्नच्यवमान एव 
रागादिशिः परिणम्यते, इति तावद्वस्तुस्वभावः | 

जैसे स्फटिक मणि केवल म्वयं शुद्ध दे । रागादयों-- 
रागादि रूप जो लाल परिणमन हैं, उनका स्वय न परिशमन्ते 
परिणमते स्वयं ही हैं परन्तु निमित्तमंतरेश न परिणमस्ते 
इत्यथे! । स्फटिक मणि स्वय रागादिकरूप न परिणमेगी, परतु 
स्वयं न परिशमते इसका अथ है -- पर के संबन्ध विना स्वय 
नहीं परिणमती । परिणमे स्वय परन्तु पर के निर्मिक्त बिना 
नहीं। यथा मृत्तिका स्वयं घटरूपेण परिणमते मद्ठा ही 
घटरूप परिणमती है । यह बात नहीं हे कि मृत्तिका घटरूप 
परिणमन को पाप्त नहीं होती परन्तु कुम्भकारादिव्यापार- 
मंतरेश स्वयं न परिणमते हइत्यथथं:। कुम्मकारादि क॑ 
व्यापार बिना केवल अपने अप तद्र प परिणस जाय, यह बात 
नहीं है । ध 

एवं णाणी सुद्भधो ण सय॑ परिशमह रागमादीहि ॥ 
इसी तरह से आत्मा स्वय रागादि रूप नहीं परिशमत्ता। 
शुद्ध से तात्पय 'केवल' का है। ज्ञानी का यह अर्थ नहीं 
लेना कि चौथे गुणस्थान से सम्यग्ज्ञानी सो नही। स्वय 
का अ्रथे केवल आत्मा है जो अकेला एक | 

एक परमारु मे बंध नहीं होता। एक आत्मा में स्थत्रय॑ 
रागादिरूप परिणमन नहीं दोता। रामादिभिः स््रयं न 


( १७१ ) 


परिशमते । स्वयं रागादिपरिणमन को प्राप्त नहीं होता। 
अथात शरागादिकर्ममिः संबंधमंतरा न स्वयं परिणमते। 
रागादि कर्म के संबंध के बिना स्वयं केवल अकेला नहीं 
परिणमता । परिणमता स्वयं हे परन्तु रागादिसंबंधमंतरा ने 
परिणमते । उसी का श्रीअमृतचन्द्र स्वामी अथ करते हैं :-- 

*ज खलु केवलः स्फटिकोपलः परिणामस्वभावत्वे सत्यपि 

म्व य शुद्धस्वभावत्वेन रागादिनिमित्तत्वाभावात्‌ रागादिभि 

स्वय न परिणमते ।? 

केवल स्फटिक, केवल माने श्रकेला शुद्ध पदाथोन्तर के 
सम्बन्ध के विना परिशामश्वभावे सत्यपि परिणमनशील है, 
परिणाम स्वभाव दे । परन्तु स्व॒स्य माने वेवल का शुद्धू- 
स्व्रभावत्वेन रागादिनिमित्ततवाभावात्‌ रागादिनिमित्तत्व का 
अभ.व होने से रागादिमिः स्वयं न परिणमते स्फटिक 
उपल रागादि करके स्वय नहीं परिणमता। अथोत्‌ जपा 
पृष्पसंबंधमंतरेण जपापुष्प के संबध के विना केवल नहीं 
परिणमता । जपापुष्प के सबध से स्वय स्फटिकोपलबत्‌ 
तुम्दारे रागादि भी परिणमते हैं। परद्रव्येणेव स्वयं रागा- 
दिभावपरिशामतया परद्रव्य जपापुष्पादि, उनका स्वयं रागादि 
परिणमन स्वभाव हे। स्वस्य रागादिनिमित्तभूतेन, स्वस्य 5 
स्फटिकोपक्ञ को रागादिक का निमित्तभूत होने पर शुद्ध- 
स्वभावत्वेन प्रच्यवमान एवं शुद्धस्वभाव से च्युत होता हुवा 
दी रागादिमिः परिणम्यते स्फटिकोपल रागादिरूप परिणम 
जाता है। यह तो दृष्टान्त हुआ । 

अब दाष्टीन्‍्त कहते हैँ;-- यथा स्फटिकोपल जपापुष्प 
सबध से रागादि रूप परिणमता है, एवं फिल आत्मा' 


( १४२ ) 


परिणाम स्वभावत्वे सत्यपि यथा स्कटिब्रोपल परिणास 
स्वभाव होने पर भी जपापृष्पमतरेश रागाविरूप नहीं 
परिणमता। तथा वेवल्ल आत्मा शुद्ध परिणमस्वभाव हंने 
पर भी स्वस्थ शुद्धस्वभमाव द्वाने पर भी स्वयं परद्रव्य- 
निरपेक्षतलया 5 रागादिकमेनिरपेज्ञतया स्वय अपने आप 
राग्ादिरूप नहों परिणसता । परद्रव्येणैव स्वयं रागादि- 
भावपरिणामतया परद्वव्य जो हैं--स्वय॑ रागादिभाव परिणमन 
होने से स्वस्थ रागादिनिमित्तभूतेन स्वथ को रागादि- 
निमिक्तभूत होने पर शुद्धस्वभाव से च्युत होता हुवा रागा- 
दिमिः परिणम्यते रागद्वषादिरुप परिणमन को प्राप्त हो जाता 


हे। ईत वस्तुस्वभावः। इस सब का निचोड श्रों अमृतचद्र 
स्वामी एक श्लोक में कद्दते हैं .-- 


न जातु रागादिनिमित्तभावमात्मात्मनो याति यथाकंकांतः 
तस्मिन्रिमिच्ं परसग एवं वस्तुस्वभावोयमुदेति तावत्‌ 
आत्मा जातु माने कदाचित्‌ भी अपने आप रागादिक 

का निमित्त होकर परिशमन को प्राप्त हो जाय सो बात नहीं 
हे। यथा अकंकान्तः - सूयकान्तमणि सूर्य किरणसम्बन्ध- 
मंतरेश स्वय अपने आप अग्निरूप परिणमन को नहीं प्राप्त 
दोता हे। स्र्यकिरिणसंबंध प्राप्तः सूयंकिरण के सम्बन्ध को 
पाकर के अग्निरूप परिणम जाता है। इस तरद से आत्मा 
स्वयं फेवल अकेला परसंबंधमन्त रेण रागादिक रूप स्वयं नहीं 


परिणमता। किन्तु तस्मिश्नितं परसंग एवं उसके परिणमन 


( १४३ ) 


में निमित्त परसंग ही है। उसके निमिक्ता को पाकर के आत्मा 
शरागादि रूप परिणम जाता है। 


यह वस्तुस्वभावः उदेति यह वस्तु का स्वभाव हैे। इस 
प्रकार वस्तु के स्वभाव को जानते हैं, वो ज्ञानी हैं, वे अपनी 
आत्मा को रागादिक नहीं करके कारक नहीं दोते। और जो 
ज्ञानी नहीं हैं, वे कारक होते हैं। इसका तो यही तात्पय्य है । 


संसार के अन्दर पदाथ दो हैं, जीव और अजीव । 
अजीव पदार्थ के पॉच भेद हैं, उसमें पुदूगल को छोड़ करके 
शेष चार जो अजीव हैं, वे शुद्ध ही शुद्ध रहते हैं। दो जो 
पदाथ है, जीव ओर पुदूगल। इन पदार्थों में दोनों प्रकार 
का परिणमन होता हे। इनमे विभावशरक्ति भी हे। इन 
रनों पदार्थों में और श्रनन्त शक्तियों भी हैं । 

वह विभाव शक्ति यदि न होती तो एक चाल ही होती । 
बभावशक्ति ही एक ऐसी चीज है कि जिसके द्वारा आत्मा 
कं परिणमन द्वोता हें। परपदार्थ का सम्बन्ध रहता हूँ । 
'दाथे पदाथ का सम्बन्ध आज का नहीं है। अनादि काल 
॥हे। अनादि काल का सम्बन्ध होने से आत्मा का वह 
ग्गादिक रूप, हघादिक रूप, क्रोध रूप, मान रूप, माया रूप, 
गरेभादिक रूप ज्ञितना भी परिणमन है, आत्मा का स्वभाव 
हीं हे। विभावशक्ति का हे। विभावशक्ति आत्मा के 
पन्द्र हे। सो ऐसी परिणम जाय, परका निमित्त मिक्ते तो 
ज्स रूप परिणम जाय | 
झ बास्ते हम सब को उचित है कि निमिक्ता कारणों को उतना 
हे आदर देव जितना कि आदर देने की ज़रूरत हे । उपादान 
वरण को उतना ही आदर देवें जितनी कि जरूरत हैे। 
खसको अधिक मानो या इसको अधिक मानो, यह तस्थव 
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नहीं दे। दोनों अपने अपने में स्वतंत्र हैं। उपादान भी 
स्वतंत्र है, वह कहै कि मैं निमित्त विना परिणम जाऊ, 
तो कोई ताकत नहीं। केवल उपादान की ताकत नहीं 
है कि निमित्त न मिले और वह परिणम जाय | सो 
परिणमेगा तो वो दी परन्तु निमित्त को पाकर के परिणमेगा। 
जैसे कुम्मकार घट का बनाता द्वे। सब कोई जानता ह्दे 
कि कुम्भकार घट को बनाता दे। अगर कुम्मकार नहीं 
होय तो घटपरिणाम के सम्मुख भी : परन्तु कुम्भकारमन्तरेए 
कुम्भकार के बिना नहीं परिशम सकता । कुम्भकारादि 
निमित्त हो और बालू का पुज लगा हं। तो घट का परिणमन 
हो जाय सो भी नहीं हे । 

इस वास्ते उपादान और निरित्त दोनों अपने अपने मे 
बराबर को चीजे हैं । कोई न्यूनाधिक उसमे मान से 
नहीं है । उसका कार्य उसमे होता है । इसका कार 
इसमे होता दे । व्याप्य व्यापक भाव जो है, उपादान क 
अपनी पर्याय के साथ होता है। निमित्त की पर्यायों वें 
साथ नहीं द्ोता है । परन्तु एसा नहीं हैं कि उसका कु 
भी सबध न €[। | 

यथा+- अन्तर्व्याप्यव्यापकभावेन सृत्तिकया घंटे क्रिय 
माणे रुत्तिका के द्वारा घट बनता हे। अन्सर्भाव्यभावक 
भावेन सृक्तिकयैवानुभूयमाने ओर मृत्तिका ही अनुभवन करहठ॑ 
हे । ओर झृक्तिका भे ही उसका तादात्म्यसम्बन्ध दै 
परन्तु बाह्य व्याप्यव्यपकभाब कुछ नहीं है सो बात नह 
है। बहिव्याप्यव्यापक्भावेन घट के अनुकूल व्यापार कुम्+ 
कार करेगा तो घट द्योगा | तो व्यापारं कुबोणः कुम्भका 
जो दे. वो घट को बनाने बाला दे। ओर घट से जो तई 
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हुई, जअलादिक आकर जो तृप्ति हुईं, उसको अनुभवन करने 
वाला कौन है ? कुम्मकार | अगर निमित्त नैमित्तिक सबध 
न होवे तो तुम्दारे यद्दों सत्तित्ता में घट नहीं बन सकता। 
बहिव्याप्यव्यापकभावेन उसके साथ सम्बन्ध हे ही। श्रगर 
बहिव्योष्यव्यापकभाव अस्वीकार करे तो घटोत्पत्ति नही द्वो 
सकती । 

इसी तरह से श्रात्मा में ज्ञानावरणादिक जो कर्म हे, 
सो पुदूगल द्रव्य स्वय ज्ञानावरणादिक कर्म रूप परिणमते 
हैं ओर आत्मा के मोहादिक परिणामों के निमित्त को पाकर 
के परिणमते हैं। अगर मसोहादिकू परिणाम निमिक्ष रूप 
में न हों तो कभी भी तुम्हारे ज्ञानावरणादिक रूप पर्याय 
को प्राप्त नही दोवे। इस वास्ते निमित्त कारण को भी 
आवश्यकता है । उपादान कारण की भी आवश्यकता है । 

प्रश्न--श्री प० रतनचद्र जी मुख्तार सद्दारनपुर बाले का | 

ज्ञान मे जो कमी हुई, जीव का स्वभाव तो केवल ज्ञान 
है और वत्तमान मे जो हमारी ससारी अवस्था में जितने 
भी जीव हैं, उनके ज्ञान मे जो कमी हुई, बह क्‍या कम के 
उदय को वजह से कमी हुई या बिना कम के उदय की 
बजह से कमी हुई 


उत्तर--इसमें दोनों कारण हैं। कस का उदय निमित्त 
कारण है ओर उपादान कारण आत्मा है। कमे का उदय 
यदि न द्वोगा तो कभी भी न्‍्यूनाधिक परिणमन को प्राप्त नहीं 
होगा। विभाव ओर बात दहै। यह तो ज्ञानावरणादिक 
कम का इस प्रकार का क्षयोपशम है, उसके तरतमभाव से 
आत्मा का हीनाधिक विकास होता है। जितना ज्ञानावरणा- 
दिक कर्मका उदय होगा, उतना ही झज्ञान रहेगा । जितना 
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जआ्ञानावरणादिक कमंका क्षयोपशम होगा, पतना ज्ञान रहेगा । 
भ्रश्न--श्रो ञज. रतनचंद्र जी मुख्तार सहारनपुर बाले का । 


श्री कानजी स्वामी यह कहते हैं कि महाराज ' ज्ञानावरणा- 
दिक कर्म कुछ नहीं करते। अपनी योग्यता से दी ज्ञानमें 
कमी वेशी द्वोता है। मद्दाराज ' ज्ञानमें कमी द्वोती हे, वहद्द 
अपने वजह से होती हे, अपनी योग्यता से द्वोती है । श्री 
कानजी स्वामी यह कहते हैं कि ज्ञानावरणादिक कम कुछ 
नहीं करते, तो महाराज ' क्‍या यद्द ठोक है? 

उत्तर (पृज्यश्रोवर्णीजीद्वारा) क्‍या यह ठीक है ? आपही 
समझो, केसे ठीक हूं? यद्द ठोक नहीं है। कोई भो कहे, 
चाहे, हम तो कहते हैं कि अगघारी भी कहे तो भी ठीक 
नहीं है। 

प्रश्न--त्र श्री सुरेन्द्रनाथजी का महाराज ! सम्यग्दष्टि के 
पूजन, दान, श्रतादिक के आचरण ये मोक्ष के कारण हैं. या 
नहीं ? 

उत्तर- (श्री पूज्य वर्णोज्ञी द्वारा) मेरी तो यह श्रद्धा हे कि 
सम्यम्टष्टि के चाद्दे शुभोपयोग हो चाद्दे अशुभोपयोग हो, 
केबल नहीं होता है, उसमें शुद्धोपयोग का अश अनन्तानुबन्धी 
कषाय जाने से प्रकट हो जाता हे। जहाँ शुद्धोपयोग का अंश 
अगट हुवा, तहाँ पूर्ण शुद्धोपपोग मोक्ष का कारण है, तो अल्प 
शुद्धोपयोग भी मोक्ष का कारण है। अर्थात्त्‌ कारणता तो उसमें 
आ गई, पूणंता आवो यान आवो। प्रवचनसार में श्रीअ्मृत- 
चंद्रस्थामी ने लिखा हे कि सम्यग्दशन झ्ञानचरित्र जब पूर्णंता को 
प्राप्त होते हैं, तब वीतरागता सहित सम्यर्दर्शन, ज्ञान वीतराम 
चारित्र सहित मोक्ष के ही मार्ग हैं। अतएव सराग अथात्‌ 
इनके अंशमें जो राग मिक्तो है, सो बो राग बंधको कारण हे। 
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इस वास्ते जो राग है तथा सम्यर्टष्टि का जो उपयोग है 
अथोत्‌ जितना शुभोपयोग है, बद्व बंधका कारण है। ओर जो 
शुद्धोपयोग है. बहू निजरा और मोक्षका कारण हे। सम्य- 
ग्यटष्टि का शुओोपयोग सबंधा ही बधका कारण हो, सो 
बात नहीं हे। 

प्रश्न--श्री ब्र० रतनचंद्र जी मुख्तार सहारनपुर बाले का। 

महाराज ! जिसे मोक्षमार्ग रुचता है, उसे जिनेन्द्रदेव की 
भक्ति रुचती हे या नहीं ? 

उत्तर--(श्रोपूज्यवर्णीजी) मेरा तो विश्वास दे कि जिस 
को मोक्ष माग रुचता उसको जिनेन्द्रदेव की भक्ति तो दूर रही । 
सम्यग्टष्टो की जो बातें हैं, वे सब उसको रुचती हैं । 

श्री उमास्वामी श्याचाये मोक्षमार्ग का निरूपण करते हुवे 
मंगलाचरण करते हैंः-- 


मोद्षमागेस्य नेतारं भेत्तारं कर्मभूम्ृताम्‌ । 

ज्ञातारं विश्वतत्वानां वन्‍्दे तदगुणलब्धये ॥ 

विश्व॒तत्वार्ना ज्ञातार अहं बन्दे । काहे के लिये--तदूगुण- 
लब्धये, उन गुणों की लब्धि के लिये । तो उनमें जो भक्ति 
हुई अथात्‌ भगवान्‌ की ज्ञो भक्ति हुई, स्तवन हुवा, सोद्दी 
भक्ति स्तवन वगैरह का वर्णन किया है । स्तुति कया चीज है ९ 

गुणस्तोक सदुल्लडःघ्य तद्बहुत्वकथा स्तुतिः ॥ श्री सम॑- 
तभदस्वामी ने लिखा दे कि स्तुति वह कद्टल्लाती कि थोड़े गुण 
को उल्लंघन करके उसकी बहुत कथा करना । 

भगवान के अनन्त गुण हैं, वक्तु अशक्‍्यत्वात्‌, उनके 
कथन को फरने में अशक्त हैं, तो भी जैसे कोई अम्रत के समुद्र 
का अंतस्तत्ञ स्पशे करने में असमर्थ हैं। अगर उसका स्पर्श 
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भी हो जाय तो शांति का कारण दहे। तो भगवान्‌ के गुणों 
का वशोन करना दूर रहा उसका स्मरण भी हो जाय तो हमको 
ससार विच्छित्ति का कारण दे। इस वास्ते भगवान्‌ का जो 
स्तवन है, वह गुणों मे अनुराग है। गुणों का अनुराग है 
उसी का नाम भक्ति है | 


गुणों मे अनुराग कौन सी कपाय का पोषण करने वाला है। 
जिस समय भगवान की भक्ति ररोगे, अनन्त ज्ञानादिक गुर्ों 
का स्मरण ही तो होगा। अनन्नज्ञानादक गुणों के स्मरण 
होने में कौन सी क्षाय की पुष्टि हई। क्या क्रोघ पुष्ट हुवा 
या समान पुष्ट हुवा या माया की पुष्टि हुई या लाभ पुष्ट हुवा । 
तो मेरा तो यह विश्वास है कि उन गुणों का स्मरण करने से 
नियम से अरहत को द्रव्य गुण पयोय करके जा जानता है । 
वो परोक्ष मे अरहत हैं, वह साज्ञात्‌ अरदहत ह । 


वह परोक्ष भे बह्ों गुण तो स्मरण कर रहा हू । अतः 
भगवान्‌ की भक्ति तो सम्यरज्ञानी ही कर सकते हैं, मिथ्या- 
दृष्टि नहीं । परन्तु कर तक ” सोही ;-- 

पच्रास्तिकाय में कद्दा है कि भगवान की भक्ति भिथ्या्वष्टि 
भी करता है ओर सम्यस्टृष्टि भी करता है । परन्तु यह सम्यर- 
दृष्टि उपिरतन गुणस्थान चढ़ने को असमर्थ दे तथा अम्थान 
जो कुदेवादिक उनमे रागादिक न जाय अथवा तांत्र गग 
ज्वर मेरा चल्ला जाय! अतः वह भगवान्‌ की भक्ति करता 
हे। जो श्रेणी मांडते हैं। उनको तो बस्तुविचार रहता है। 
उनकी तो आत्मा की तरफ दृष्टि है, न जाने घटकी न पटकी । 
कोई पदार्थ चिन्तबन में आ जाबो, बह बिषका जो बीज राग- 
हेष था, बह तो उनका चला गया। हमारा विषका बीज राग- 
ढूंष बेठा हे । इस बास्ते भगवान्‌ को भक्ति, उनमें उनके गुणों 
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का चिन्तवन करने से रागढ्ेष की निव॒त्ति होती है । अतएव 
सम्यग्टष्टि को भगवान्‌ की भक्ति करनी चाहिये। 

मिथ्यात्व का अश द्वी बुरा होता है। अरे हमारी बात 
रह जाय, वह बात कादे की हे। जब पर्याय ही चल्ली जाय, 
जिस पर्याय मे अहबुडद्धि है, तब बात काहे की है। तुम्हारा 
यह पयोय सबधी ज्ञान, यह पयौय संबधी चरित्र यह पयोय 
सबधी सुन्दरता झोर आयु को अन्त । शअरे सुन्दरता तो अब 
ही चला जाती है । द्रव्य से विचार करो, वह्‌ रखलेवे । अब 
ये जबान हे। रखलेवे कि दम ऐसे ह्वी बने रहे, नहीं रख 
सकते। क्यो" वह तो उदय मे आकर खिर द्वी जायगी | 
इस वास्ते बात तो हम अभी भी यह कहते हैं हि सबके 
स्थितिकरण का आवश्यकता हे । 

इस वास्ते हम तो कहते हैं कि स्थितिक्रण सब से बढ़िया 
हे, ओर आप लोग सब जानते दे हम कया कहे। एक बात 
हो जातो तो सब हो जाता । निमित्तकारण को निमित्त 
मान जते तो सब हो जःता । शान्ति हो जाय। 

इस प्रवचन में निमिच नेमित्त कह सवध तथा उपादान में 
निमित्त की सहायता ओर शुभोपयोग भी मोक्ष का साधन 
हैं इत्यादि श्रीकानजी स्वामी की विचारधारा के विषय मे 
अच्छा तरह खुलाशा किया गया है। पाठकों से निवेदन हे 
कि इस प्रवचन को ध्यानपूवक पढें तथा श्रद्धा हद बना कर 
लाभ उठाबे। यह प्रवचन खुलाशा कर दिया है अतः सममभने 
में कोई कठिनाई नहीं होगी | 
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